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DEDICATORIA

A HELENA,
gue me féz escrever éste livro.

Aos companheiros

URBANO DE ASSIS XAVIER
ANSELMO GOMES

EURIPIDES SOARES DA ROCHA

gue empregaram o tempo no estudo déstes problemas, e hoje o prosseguem,
no fluir da duracao.



O ESPIRITO E O TEMPO

‘A Histéria, que é essencialmente Histéria do Espirito, transcorre “no
tempo”. Assim, pois, “0 desenvolvimento do Espirito cai no tempo”. Hegel,
porém, ndo se contenta em afirmar a “intratemporacialidade” do espirito como
um factum, mas trata de compreender a possibilidade de que o Espirito caia no
tempo, que é o “sensivel nao-sensivel’, O tempo ha de poder acolher o
espirito, por assim dizer. E o espirito ha de ser, por sua vez, afim com o tempo
€ com a sua esséncia.”

HEIDEGGERB, critica de Hegel, em “O Ser e o Tempo”.



PRELIMINARES

Um século apos a codificacdo do Espiritismo por Allan Kardec, reina ainda
grande incompreensdao a respeito da doutrina, de sua propria natureza e de sua
finalidade. A codificacéo, entretanto, foi elaborada em linguagem clara, precisa,
sensivel a todos. A lucidez natural do espirito francés, Kardec juntava a sua
vocacao e a sua experiéncia pedagogicas, além da compreenséao de tratar com
matéria sumamente complexa. Vemo-lo afirmar, a cada passo, que desejava
escrever de maneira a ndo deixar margem para interpretacées, ou seja, para
divergéncias interpretativas.

Qual o motivo, entdo, por que os proprios adeptos do Espiritismo, ainda
hoje, divergem, no tocante a questdes doutrinarias de importancia? E qual o
motivo por que 0s ndo-espiritas continuam a tratar o Espiritismo com a maior
incompreensao? Note-se que ndo nos referimos a adversérios, pois éstes tém
a sua razao, mas aos “nao-espiritas”. Parece-nos que a explicacdo, para os
dois casos, € a mesma. O Espiritismo é uma doutrina do futuro. A maneira do
Cristianismo, abre caminho no mundo, enfrentando a incompreensdo de
adeptos e nao-adeptos.

Em primeiro lugar, ha o problema da posi¢do da doutrina. Uns a encaram
como sistematizacdo de velhas supersticdes; outros, como tentativa frustrada
de elaboracéo cientifica; outros, como ciéncia infusa, ndo organizada; outros
ainda, como esbho¢o impreciso de filosofia religiosa; outros, como mais uma
seita, entre as muitas seitas religiosas do mundo. Para a maioria de adeptos e
nao-adeptos, o Espiritismo se apresenta como simples “crenga”, espécie de
religido e supersticdo, ao mesmo tempo, eivada de residuos magicos.

Ao contrario de tudo isso, porém, o Espiritismo, segundo a definicao de
Kardec e dos seus principais continuadores, constitui a ultima fase do processo
do conhecimento. Ultima, ndo no sentido de fase final, mas da que o homem
pdde atingir até agora, na sua lenta evolucéo através do tempo. E evidente que
se trata do conhecimento em sentido geral, ndo limitado a um determinado
aspecto, nao especializado. Nesse sentido geral, o Espiritismo aparece como
uma sintese dos esforcos humanos para compreensdo do mundo e da vida.
Justifica-se, assim, que haja dificuldade para a sua compreensao, apesar da
clareza da estrutura doutrinaria da codificacdo. De um lado, o povo ndo pode
abarca-lo na sua totalidade, contentando-se com o0 seu aspecto religioso; de
outro, 0s especialistas ndo admitem a sua natureza sintética; e de outro, ainda,
0S preconceitos culturais levantam numerosas objecdes aos seus principios.

No capitulo primeiro de “A Génese”, numero 18, Kardec explica que o
Espiritismo, do ponto de vista cientifico, tem por objeto um dos dois elementos
constitutivos do universo, que é o espirito. O outro elemento € a matéria. Como
ambos se entrelacam, para a constituicdo do todo universal, o Espiritismo “toca
forcosamente na maioria das ciéncias”, ou seja, esta necessariamente ligado
ao desenvolvimento das ciéncias. Assim sendo, esclarece o codificador: “Ele
ndo poderia aparecer sendo depois da elaboracado delas, e surgiu por forca das
coisas, da impossibilidade de tudo explicar-se somente com a ajuda das leis da
matéria.”

Léon Denis, sucessor e continuador de Kardec, observa em seu livro “Le
Genie Celtique et le Monde Invisible”, o seguinte: “Pode dizer-se que a obra do
Espiritismo é dupla:
no plano terreno, ela tende a reunir e a fundir, numa sintese grandiosa, tddas



as formas, até aqui dispersas e muitas vézes contraditorias, do pensamento e
da ciéncia. Num plano mais amplo, une o visivel e o invisivel, esssas duas
formas da vida, que, na realidade, se interpenetram e se completam, desde o
principio das coisas.” Logo a seguir, como prevenindo a objecdo de dualismo
que se poderia fazer, Denis acentua: “No seu desenvolvimento, éle demonstra
gue 0 nosso mundo e o Lado-de-La ndo estdo separados, mas entrosados um
no outro, constituindo assim um todo harmaonico.

Os estudantes de Espiritismo sabem que muitos outros trechos, tanto de
Kardec quanto dos seus seguidores, podem ser citados, para se afirmar a tese
da natureza sintética da doutrina, bem como a sua posicéo, de ultima fase do
processo do conhecimento. Lembramos particularmente a definicdo da doutrina
em “O que é o Espiritismo”, de Kardec, sébre a qual voltaremos mais tarde.
Basta-nos, no momento, esta colocagdo do problema, para justificar a nossa
tentativa de oferecer uma visdo histérica do desenvolvimento espiritual do
homem, como a forma mais apropriada de introducdo ao estudo da doutrina.

Foi o proprio Kardec quem criou a disciplina que procuramos desenvolver
neste curso, tanto com a “Introducdo ao estudo da doutrina espirita”, que abre
“O Livro dos Espiritos”, quanto com o “Principiante Espirita”. O nosso curso néo
dispensa, antes requer o estudo désses trabalhos do codificador. Mas é
evidente que a introducdo a qualquer ramo do conhecimento, como explica o
fildsofo Julian Marias, no caso particular da Introducdo a Filosofia, exige
sempre novas perspectivas, de acordo com o fluir do tempo. A introducéo, diz
Marias, é o “agora”, o circunstancial, o ato de introduzir alguém em alguma
coisa. Essa alguma coisa, seja a Filosofia ou seja o Espiritismo, é uma
realidade histérica, uma coisa que existe de maneira concreta.

Sendo o Espiritismo uma realidade historica, afirmada pelo codificador e
seus sucessores, tem éle 0 seu passado e 0 seu presente, como terd o seu
futuro. No tempo de Kardec, introduzir alguém no estudo do Espiritismo era
introduzi-lo numa realidade nascente, numa verdadeira problemética em
ebulicdo, num processo historico em principio de definicdo, e principalmente
‘numa nova ordem de idéias”. Hoje, éintroduzir ésse alguém num processo ja
definido, e ndo apenas numa ordem de idéias, mas também no quadro historico
em que essa ordem surgiu. Dessa maneira, é introduzi-lo também na propria
introducdo de Kardec. esse 0 motivo por que escrevemos, para a hossa
traducéao de “O Livro dos Espiritos”, editado pela LAKE, uma introducéo a obra.

Sem o0 exame histérico do problema meditnico, por exemplo, o0s
estudantes de hoje estardo ameacados de flutuar no abstrato. Introduzindo-se
numa ordem de idéias, sem 0 conhecimento de suas raizes historicas,
arriscam-se a confundir, como fazem os leigos, mediunismo e Espiritismo, ou
seja, 0 processo mediunico de desenvolvimento espiritual do homem, com o
Espiritismo. Arriscam-se, ainda mais, a aturdir-se com fatos mediunicos
rudimentares, considerando-os, por sua aparéncia extravagante, como
novidade. Por outro lado, dificilmente compreenderdo a aparente contradicao
existente no fato de ser o Espiritismo, ao mesmo tempo, uma doutrina moderna
e um processo historico provindo das eras mais remotas da humanidade.
Existe ainda o problema religioso, e particularmente o das ligacbes do
Espiritismo com o Cristianismo, que somente uma introducédo historica pode
esclarecer.

Por tudo isso, foi que nos propusemos a dar éste curso, — a convite da
Unido da Mocidade Espirita de S. Paulo — a partir do “horizonte primitivo”, ou



seja, das manifestacdes mediunicas entre os homens primitivos, examinando
as fases historicas que nos conduziram até ao momento presente. Para isso,
servimo-nos da bibliografia doutrinaria, como fundamental, e de outros livros,
de reconhecido valor cultural, como subsidiarios. Daremos a indicacéo
bibliografica, para facilitar aos interessados maior aprofundamento do assunto.



PRIMEIRA PARTE —
FASE PRE-HISTORICA



1
HORIZONTE TRIBAL E MEDIUNISMO PRIMITIVO

1. MEDIUNISMO E ESPIRITISMO. — As ciéncias sociais tém uma grande
contribuicdo a dar ao estudo do Espiritismo. Quem viu iSso com mais clareza,
segundo nos parece, foi Ernesto Bozzano. O grande discipulo italiano de
Herbert Spencer, profundamente ligado ao desenvolvimento dos estudos
sociolégicos, uma vez atraido para o campo dos estudos espiritas, soube
aplicar a éste o conhecimento adquirido em outros campos. Seus trabalhos
sbbre as manifestacfes supranormais entre os povos selvagens, publicados na
revista milanesa “Luce e Ombra”, em 1926, posteriormente reunidos no livro
“Popoli Primitivi e Manifestazioni Supernormali”, representam uma das mais
poderosas contribuicbes para o esclarecimento histérico do problema espirita.

2. Kardec ja havia esclarecido que os fatos espiritas sdo de todos os
tempos, uma vez que a mediunidade é uma condicdo natural da espécie
humana. Mas € com Bozzano que temos a primeira penetracdo espirita no
exame antropoldgico e sociolégico do homem primitivo, revelando-nos, com
base em investigacdes cientificas, as formas pré-histéricas do fenédmeno
mediunico. Alias, os estudos de Bozzano levam-nos mais longe, pois revelam
também as origens mediunicas da religido. Temos assim uma teoria espirita da
génese da crenca na sobrevivéncia, que se apresenta como uma sintese das
teorias opostas da teologia e da sociologia.

Para maior clareza do nosso estudo, servimo-nos do esguema que nos
fornece o chamado “método cultural”’, dos antropdlogos ingléses, aplicado por
John Murphy, com pleno éxito, em seus estudos sObre as origens e a historia
das religides. Método usado na antropologia cultural e no estudo das religides
comparadas, aplica-se perfeitamente as necessidades de clareza do nosso
estudo. Seu esquema € constituido pelos “horizontes culturais”, dentro dos
quais o desenvolvimento humano pode ser analisado na amplitude de cada
uma das suas fases. E evidente que ndo vamos muito além do esquema.
Nosso intuito ndo é o estudo antropolégico, nem o das religibes comparadas,
mas apenas o esclarecimento do problema espirita.

Os “horizontes culturais” sdo os meios em que se desenvolveram as
diferentes fases da evolucdo humana. A expressao é metaférica. Chama-se,
por exemplo, “horizonte primitivo”, o mundo do homem primitivo. A palavra “ho-
rizonte” mostra que devemos encarar ésse homem dentro dos limites da nossa
visdo, de tbdas as condi¢cbes do meio fisico e social em que éle vivia, na
paisagem cultural fechada pelos horizontes do mundo primitivo. Podemos
assim examinar cada fase em seu meio, cada homem em seu mundo, compre-
endendo-os melhor. O estudo de Bozzano, embora anterior a ésse método,
integra-se néle.

O “horizonte primitivo” € geralmente dividido em trés formas: o primitivo
propriamente dito, 0 animico e o agricola. Em nosso esquema, reduzimos as
duas primeiras formas a uma unica: o “horizonte tribal’, que nos permite
abranger numa visdo geral o problema mediunico do homem primitivo, e
destacamos a terceira forma, dando-lhe autonomia. Isso porque o “horizonte
agricola” tem interésse especial no tocante a mediunidade. Assim, nosso
esquema da fase pré-histérica do Espiritismo € o seguinte: horizonte tribal,
agricola, civilizado, profético e espiritual. Até o “horizonte profético”, segundo
Murphy. O “horizonte espiritual” € uma formulagdo nova, exigida pelo
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Espiritismo.

O horizonte tribal caracteriza-se pelo mediunismo primitivo. Adotamos a
palavra “mediunismo”, criada por Em-manuel para designar a mediunidade em
sua expressao natural, pois é evidente que ela corresponde com precisao ao
nosso objetivo. Mediunismo séo as praticas empiricas da mediunidade. Dessa
maneira, temos as formas sucessivas do mediunismo primitivo, do mediunismo
oracular e do mediunismo biblico, sé atingindo a mediunidade positiva no hori-
zonte espiritual, que surge com o Espiritismo. Somente com o Espiritismo a
mediunidade se define como uma condic&o natural da espécie humana, recebe
a designagao precisa de “mediunidade” e passa a ser tratada de maneira
racional e cientifica.

Convém deixar bem clara a distincdo entre fatos espiritas e doutrina
espirita, para compreendermos o0 que Kardec dizia, ao afirmar que o
Espiritismo esta presente em tédas as fases da histéria humana. Os fatos
espiritas — assim chamados os fenbmenos ou as manifestacdes medilunicas
— sdo de todos os tempos. As praticas magicas ou religiosas, baseadas
nessas manifestagbes, constituem o Mediunismo, pois sdo praticas me-
didnicas. A doutrina espirita € uma interpretacdo racional das manifestacdes
mediunicas. Doutrina ao mesmo tempo cientifica, filoséfica e religiosa, pois
nenhum désses aspectos pode ser esquecido, quando tratamos de fenébmenos
que se relacionam com a vida do homem na terra e sua sobrevivéncia apés a
morte, sua vida e seu destino espiritual.

E enorme a confuséo feita pelos sociélogos neste assunto, seguindo de
maneira desprevenida a confusdo proposital feita pelos adversarios do
Espiritismo. Os estudos sociolégicos do mediunismo referem-se sempre ao
espiritismo. Entretanto, a palavra “Espiritismo”, criada por Allan Kardec, em
1857, e por éle bem explicada na introdugéo de “O Livro dos Espiritos”, designa
uma doutrina por éle elaborada, com base na analise dos fenébmenos
medilnicos e gracas aos esclarecimentos que os Espiritos Ihe forneceram, a
respeito dos problemas da vida e da morte. As praticas do chamado
“sincretismo religioso afro-brasileiro”, por exemplo, ndo séo espiritas. O
sincretismo religioso € um fendmeno sociolégico natural. O Espiritismo € uma
doutrina.

Defrontamo-nos, neste ponto, com uma complexidade que também tem
dado margem a confusdes. Os fatos medilunicos sé@o fatos espiritas, assim
chamados pelo proprio Kardec, mas néo sédo Espiritismo. Porque o Espiritismo
se serve dos fatos mediunicos como de uma matéria-prima, para a elaboracao
de seus principios, ou como de uma for¢a natural, que aproveita de maneira
racional. Exatamente como a hidraulica se serve das quedas dagua ou do
curso dos rios para a producdo de energia. Esclarecidos éstes pontos,
podemos passar a analise dos fenébmenos mediunicos no horizonte tribal.

2. ORIGEM SENSORIA DA CRENCA NA SOBREVIVENCIA. — Bozzano
aplia-se especialmente nas pesquisas do antropélogo Andrew Lang e cio
etndlogo Max Freedom Long, realizadas entre as tribos da Polinésia, para
mostrar a existéncia dos fenbmenos espiritas no horizonte tribal. Serve-se
também de outras fontes, ndo esquecendo os estudos de seu mestre Herbert
Spencer. Andrew Lang é o autor da tese espirita da origem medilnica da
religido, tese que langou em seu livro “The Making of Religion”. Bozzano

esposa essa tese e procura esclarecé-la, confrontando-a com a tese
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spenceriana, na qual encontra, alids, os germes da explicagdo espirita do
problema.

A primeira afirmacdo de Bozzano é a da universalidade da crenca na
sobrevivéncia. Vejamos como éle inicia o seu estudo: “Se consultamos as
obras dos mais eminentes antropdlogos e socidlogos, notamos que todos
concordam em reconhecer que a crenca na sobrevivéncia do espirito humano
se mostra universal.” Esse fato é confirmado por vérias citagbes textuais. A
seguir, Bozzano analisa as explicacbes que lhe dao os sociélogos e
antropodlogos, para concluir pela inoperancia das mesmas. Sémente Spencer
encontra intuicdes seguras, que sdo mais tarde desenvolvidas por Lang. Este
realizou um trabalho de andlise comparada dos fenbmenos do mediunismo
primitivo com as experiéncias metapsiquicas, concluindo pela realidade
daqueles fendmenos, que constituem a base concreta da crenca na
sobrevivéncia.

O primeiro fato concreto a surgir no horizonte primitivo, no tocante a ésse
problema, é o da existéncia de uma foérca misteriosa que impregna ou imanta
objetos. e coisas, podendo atuar sbbre criaturas humanas. E a for¢ca conhecida
pelos nomes polinésicos de “mana” e “orenda”. Considerada em geral como
imaginéria, essa forca produz os mais estranhos fenémenos. Bozzano lembra a
resposta de Marcel Habert a Goblet D’Alviella, sGbre a natureza imaginaria
dessa forga. Dizia Habert: “Passa-me pela mente uma nuvem de divida. Mana
e Orenda nédo seriam talvez concepcdes demasiado abstratas, para podermos
considera-las o principio de que partiram os selvagens, para chegar aos
espiritos?”

A duvida de Habert é considerada por Bozzano “fundamental e
psicologicamente” justa, uma vez que conhecemos a natureza concreta do
pensamento primitivo, incapaz dos processos de abstracdo mental que
caracterizam o homem civilizado. Mana ou Orenda nédo € uma fér¢ca imaginaria,
mas uma férca real, concreta, positiva, que se afirma através de ampla
fenomenologia, verificada entre as tribos primitivas, nas mais diversas regides
do mundo. Essa forca primitiva corresponde ao ectoplasma de Richet, a forca
ou substancia mediunica das experiéncias metapsiquicas, cuja acao foi estu-
dada cientificamente por Crawford, professor de mecanica da Universidade
Real de Belfast, na Irlanda. O método comparativo, seguido por Lang, oferece-
nos ai o seu primeiro resultado. A imaginaria férca dos selvagens encontra
similar nas pesquisas dos sabios europeus e americanos, empenhados nos
estudos espiritas e metapsiquicos.

O etnbélogo Max Freedom Long, que era também mitdlogo, realizou
demoradas pesquisas entre as tribos da Polinésia, e particularmente das ilhas
do Havai, convivendo durante anos com o0s selvagens, para verificar a
realidade e a natureza dessa fbr¢ca primitiva. Conclui que os kahunas,
curandeiros polinésios, consideravam a existéncia de trés formas de Mana, ou
trés frequéncias, trés voltagens dessa forca, a semelhanca da corrente elétrica.
A mais baixa voltagem correspondia a fér¢ga emitida pelos corpos materiais do
cristal ao organismo humano; a voltagem média, a proveniente da mente
humana; e a voltagem superior, a proveniente de uma espécie de centro
espiritual da mente humana, permitindo ao homem prever o futuro e realizar
fenbmenos fisicos a distancia, bem como materializagdo e desmaterializacdo
de objetos.

Outra curiosa conclusdo de Freedom Long é a de que os kahunas
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consideravam essa férca como susceptivel de acumulagdo. Os curandeiros,
gue usavam de feiticaria, podiam prender espiritos inferiores que, a seu mando,
faziam provisGes de Mana para atuar em ocasioes oportunas. Bozzano mostra
gue as conclusdes do etnologo correspondem as de Andrew Lang e aos relatos
e observacdes de numerosos outros estudiosos do assunto, bem como de
viajantes e missionarios que conviveram com tribos diversas, em diferentes
épocas e varias regides do globo. Por outro lado, estabelece as rela¢des entre
essa forca e o ectoplasma, o que também fizera Freedom Long.

O segundo fato concreto, de ordem espirita, do horioznte tribal, € o da

existéncia dos proprios espiritos, também universalmente afirmada.
Antropdlogos e etndlogos costumam estabelecer arbitrariamente certa distancia
de tempo entre o0 aparecimento de um e outro fato. Bozzano, entretanto, rejeita
essa tese, para sustentar a simultaneidade de ambos. Lembra que nenhuma
pesquisa ou observacdo revelaram essa pretensa sucessdo dos fatos, e
assevera. “A verdade, pelo contrario, € que essas duas concepg¢des aparecem
sempre associadas.” Uma das provas esta nas préprias conclusdes de
Freedom Long, onde vemos 0s espiritos operarem através de mana, ou seja,
servindo-se dessa forca. A coexisténcia das duas concepcdes, a da férca
misteriosa e a dos espiritos, impde-se também diante da multiplicidade dos
fenbmenos mediunicos no meio primitivo, onde, como acentua Bozzano, a
presencga de “agentes espirituais” se impunha, de maneira positiva.
Vemos, assim, que as supersticdes dos selvagens, as suas praticas magicas,
ndo eram nem podiam ser de natureza abstrata, imaginaria. Decorriam, como
tudo na vida primitiva, de realidades positivas e de fatos concretos, conhecidos
naturalmente dos selvagens, como sempre foram e sao conhecidos dos
homens civilizados, em tédas as épocas e em tddas as latitudes da terra.
Somente nos momentos de grande refinamento intelectual, quando os homens
constroem o seu mundo préprio, de abstracbes mentais, e se encastelam nas
suas tentativas de explicacdo racional das coisas, € que essas realidades
passam a ser negadas, por uma reduzida elite. O materialismo €, portanto, uma
espécie de flor de estufa, artificial, cultivada em compartimentos de vidro, que
isolam a mente da realidade complexa da natureza.

O aparecimento désses dois fatos espirituais no horizonte primitivo — a
acdo de uma forca misteriosa e a acdo de entidades espirituais — deve ser
considerado, entretanto, juntamente com o problema do antropomorfismo. De
uma posicao positivista, como a que Bozzano assumia, antes de se tornar
espirita, ésses dois fatos se explicariam pelo proprio antropomorfismo. De uma
posicdo espirita, entretanto, tal explicacdo se torna insuficiente. Porque o
antropomorfismo e a caracteristica psiquica do mundo primitivo, a maneira
rudimentar de interpretacéo da natureza pelo homem. Reduzir todo o processo
da vida primitiva a ésse psiquismo nascente, limita-lo apenas a mente
embrionaria de criaturas semi-animais, € um simplismo que o Espiritismo
rejeita.

3. DA LITOLATRIA AO POLITEISMO MITOLOGICO — O antropomorfismo
€ uma espécie de fase preparatdria do animismo. A fase em que o homem
primitivo ainda ndo desenvolveu suficientemente o seu psiquismo, € em que
interpreta tédas as coisas em térmos exclusivamente humanos. Quer dizer,
aplica ao exterior as nocdes rudimentares que possui da natureza humana,
dando forma humana aos elementos naturais. Podiamos aplicar-lhe o principio
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de Pitagoras, o sofista: “O homem € a medida de tédas as coisas.” Mas uma
medida por assim dizer afetiva, sem o controle da razdo. E pelo sentimento, e
nao pelo raciocinio, que 0 homem primitivo humaniza o mundo.

Estamos certamente no alvorecer da razdo, e mais do que isso, no subsolo
do processo do conhecimento. As teorias materialistas ndo enxergam nada
mais do que a luta dessa razdo nascente com o mundo exterior. Para elas, as
manifestagbes supranormais ndo sdo outra coisa além de projecbes désse
poder psiquico, visbes alucinatorias da mente primitiva. Murphy, citando Rodolf
e Otto, lembra que estamos diante de um processo de adoragédo rudimentar,
em que o homem parece adorar-se a si mesmo nas coisas exteriores. Veremos
como o. antropomorfismo, por éste aspecto, se enquadra na “lei de adoragao”,
que Kardec estuda em “O Livro dos Espiritos”.

O antropomorfismo se revela por duas formas, que tanto podem ser
sucessivas como simultaneas, o que é dificil precisar. Admitindo que sejam
sucessivas, podemos citar como primeira forma a vital, ou seja, aquela em que
o homem primitivo projeta nas coisas 0 seu sentiménto vital, dando vidas as
coisas inanimadas. A segunda forma é a volitiva, ésse “segundo grau do
antropomorfismo”, de acérdo com Murphy, em que o0 homem projeta também a
sua vontade, e por isso mesmo personaliza as coisas. Neste grau ja nos
defrontamos com o desenvolvimento do animismo, a fase em que o homem vai
dar ndo apenas vida e vontade aos objetos e coisas, mas a sua propria alma.

Bozzano ja nos mostrou o absurdo de admitir-se um processo téo
complexo de abstragdo mental em homens primitivos. Somente a tese espirita
pode, portanto, socorrer as teorias materialistas, que tateiam no caminho certo,
mas ndo conseguem firmar-se néle. A tese espirita nos mostra que 0 processo
do antropomorfismo é auxiliado pelos fenbmenos mediunicos. O simplismo da
projecdo animica nas coisas exteriores complica-se, com a resposta dessas
coisas ao homem, através da acdo natural dos espiritos. E evidente que o
homem primitivo tem de interpretar as coisas de ac6rdo com as suas
experiéncias vitais. A razdo se forma na experiéncia. O homem enquadra o
mundo nas categorias nascentes da raz&o, enche essas categorias, como
gueria Kant, com o conteudo das sensacfes. Mas as categorias, como explica
hoje o Relativismo Critico, e particularmente René Hubert, ndo séo fixas ou
estaticas, mas dinamicas. S&o a propria experiéncia em movimento, € ndo um
resultado da experiéncia. E essa experiéncia implica os fatos supranormais, o
contato do homem primitivo com fércas estranhas, como no caso de mana ou
orenda, e com os “agentes espirituais” de que fala Bozzano.

Podemos formular uma verdadeira escala da adoragdo no mundo primitivo.
Embora seus graus possam ser simultdneos e nao sucessivos, o simples fato
de existirem ésses graus, mostra que a adoracao, resultando de um sentimento
inato no homem, desenvolve-se num verdadeiro processo. No grau mais baixo,
temos a litolatria ou adoracdo de pedras, rochas e relevos do solo; no grau
seguinte, a fitolatria ou adoracao vegetal, de plantas, flores, arvores e bosques;
logo acima, a zoolatria ou adoracdo de animais; e somente num grau mais
elevado, a mitologia propriamente dita, com a sua forma classica de politeismo.
O processo da adoracdo se desenvolve, assim, a partir do reino mineral até o
humano ou hominal. Cada uma dessas fases é ligada a outra por uma
interfase, em que os elementos de adoracdo se misturam. E os residuos das
varias fases, desde a litolatrica, permanecem ainda nos sistemas religiosos da
atualidade. O homem carrega consigo as suas herancas, através do tempo.



14

Se encararmos todo ésse processo dentro apenas da teoria do
antropomorfismo, ou mesmo do animismo, sera dificil ou impossivel explicar a
sua persisténcia nas fases superiores do desenvolvimento humano. Porque o
natural, e até mesmo o dialético, no desenvolvimento, € o homem libertar-se
progressivamente daquilo que o ajudou numa fase e o atrapalha em outra. A
persisténcia do antropomorfismo e do animismo, nas proprias elites culturais da
atualidade, demonstra que néles havia alguma coisa além da simples projecéo
do homem nas coisas. Essa “alguma coisa”, como ja vimos, é a presenga dos
“agentes espirituais”, atuando incessantemente sOGbre o homem e as
comunidades humanas, em tddas as fases da pré-historia e da historia.

Kardec dedicou o segundo capitulo da terceira parte ve “O Livro dos
Espiritos” a Lei da Adoragcdo. Os Espiritos Superiores, que o0 ajudaram
mediunicamente na elaboracdo do livro, ensinaram-lhe que “a adoragdo € o
resultado de um sentimento inato no homem”, como o sentimento da existéncia
da divindade. Acrescentaram que ela faz parte da lei natural, ou seja, do
conjunto de fbrcas naturais que constituem o mundo, ao qual o homem
naturalmente pertence. A seguir, mostraram como a lei de adoragdo se
desenvolve nas sociedades humanas, a partir da adoracdo exterior de objetos
materiais, até atingir aquela fase superior que definiram com estas palavras: “A
verdadeira adoracdo € a do coragdo.” Ja vimos, anteriormente, que esses
ensinamentos espirituais concordam com a interpretacdo antropoldgica de
Murphy e Rodolfe Otto, de que o antropomorfismo € uma forma de “adoracéo
rudimentar”.

Lembremos ainda, para evitar confusdes, que os Espiritos ndo falavam a
Kardec por meio de visfes ou de outras formas misticas de revelacdo. Quando
dizemos que os Espiritos Superiores ajudaram Kardec a elaborar “O Livro dos
Espiritos”, os chamados “homens cultos” costumam torcer o nariz, lembrando
gue também a Biblia, os Evangelhos e o Alcordo foram ditados por Deus ou por
Espiritos. Acontece, porém, que as antigas escrituras pertencem as fases do
mediunismo empirico, enquanto a codificacdo espirita pertence a fase da
mediunidade positiva. Os Espiritos Superiores (superiores em conhecimento e
refinamento  espiritual, precisamente como o0s homens superiores),
conversavam com Kardec e o auxiliavam através da préatica meditnica. Quer
dizer: através de comunica¢des mediunicas sujeitas a contréle, e ndo de reve-
lacBes misticas, aceitas de maneira emotiva.

Por outro lado, quando acentuamos a natureza racional do Espiritismo, nao
negamos o valor do sentimento. O velho debate filosofico entre razdo e
sentimento, traduzido no plano religioso pelo dualismo de razéo e fé, encontra
no Espiritismo a sua solucdo natural, pelo equilibrio de ambos, na formula
classica de Kardec: “a fé raciocinada”. No estudo do antropomorfismo, com
suas formas rudimentares de adoracdo, encontramos todo um esquema
elucidativo do velho e debatido problema. Razéo e fé se apresentam como as
formas de contradicdo de um processo dialético.

4. AMPLIACAO DA TEORIA DE SPENCER — O materialismo do século
dezoito negou a agédo dos “agentes espirituais”, tanto sGbre as comunidades
primitivas, quanto sObre as coletividades civilizadas. Bozzano, que foi
positivista durante anos, explicava a crenca na sobrevivéncia através da teoria
de Spencer, o filosofo que chegou a considerar como um Aristételes moderno.
Em que pese tbda essa admiracdo, a realidade inegavel dos fatos espiritas
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mostrou a Bozzano que a tese spencereana estava errada, que ndo era
possivel explicar-se a génese da crenca universal na sobrevivéncia por alguns
fendmenos comuns, sensoriais, que exigiiam do homem primitivo uma
reelaboracdo mental, no plano abstrato. Ndo obstante, Bozzano reconheceu
que Spencer “pusera 0os pés no caminho certo”. Chega a ser emocionante a
maneira por que o antigo discipulo corrige o mestre, reconhecendo-lhe os
méritos.

Entende Bozzano que faltou a Spencer o conhecimento das experiéncias
metapsiquicas. Dessa maneira, 0 génio de Spencer viu-se obrigado a tatear no
plano das ciéncias materiais. Apesar disso, precisamente por ser um génio,
Spencer tocou no ponto central do problema, indicando os rumos certos de sua
solucdo. A crenca na sobrevivéncia decorre de experiéncias concretas do
homem primitivo, e ndo de formulacdes do pensamento abstrato. Sua origem
estd nas sensacfes, e ndo na cogitacao filoséfica. Esse o ponto central, que
Spencer soube ver. Usando o método comparativo, Bozzano mostra como a
tese de Spencer pode ser desdobrada ou ampliada, com o acréscimo dos fatos
metapsiquicos, para tornar-se plenamente verdadeira.

Vejamos como isso € possivel. As origens da crenca na sobrevivéncia,
para Spencer, sdo éstes fatos comuns da vida primitiva: o sonho, quando o
selvagem se sentia liberto do corpo e agindo em lugar distante; a sombra que o
seguia nas caminhadas ao sol e a sua imagem refletida na 4gua, quando se
debrucava nas bordas de um lago; o eco de sua voz, repetida pelos
desfiladeiros e as cavernas. Bozzano acrescenta, ao sonho comum, o sonho
premonitério, que faz ver com antecedéncia um acontecimento futuro; ao
fenbmeno da sombra e do reflexo na agua, os fenbmenos de vidéncia, de
aparicdo e de materializacédo de espiritos; ao eco, o fenébmeno da voz-direta. E
acrescenta, ainda, a férca imaginaria de mana ou orenda, a prova concreta das
ectoplasmias. Como se vé, a tese spencereana desdobra-se, amplia-se,
atingindo os fatos metapsiquicos, que escapavam a Spencer. Com essa
ampliacdo, a génese da crenca na sobrevivéncia ndo deixa o terreno do
concreto, dos fatos sensoriais, em que Spencer a colocara. Mas, a0 mesmo
tempo, o problema da inducgéo, que implica o uso do pensamento abstrato, é
substituido pela experiéncia imediata, mais acorde com a mentalidade
primitiva. O selvagem ndo precisava induzir, dos varios fendbmenos citados por
Spencer, uma supra-realidade, pois esta se impunha a éle através dos
fendmenos espiritas ou metapsiquicos, direta e imediatamente.

Quanto ao problema das ectoplasmias, convém lembrarmos que o
ectoplasma, emanacao fluidica do corpo do médium, € hoje uma realidade,
cientificamente comprovada. N&o somente as experiéncias classicas de Richet,
Crookes, Schrenck-Notzing e outros a comprovaram, como também e
principalmente os estudos experimentais do Prof. W. J. Crawford, da
Universidade de Belfast, Irlanda, que ja referimos. Esses estudos foram
realizados entre 1914 e 1920, com a meédium Kathleen Goligher. Verificou
Crawford a existéncia de alavancas de ectoplasma, produzindo os fenébmenos
de levitagcdo. Mais tarde, chamou essas alavancas de “estruturas psiquicas”.
No “Tratado de Metapsiquica”, entretanto, Richet se refere a essas estruturas
como “Alavancas de Crawford”.

Gustavo Geley realizou também numerosas experiéncias com o
ectoplasma, servindo-se da médium Eva Carriere, a mesma que realizara
sessdes com Richet, em Argel, na casa do General Noel, produzindo as
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excelentes materializacbes de Bien Boas, um éarabe. Richet publicou, no
“Tratado”, uma fotografia dessas materializagdes, vendo-se o fantasma de Bien
Boas pairando no ar e ligado por uma “alavanca” ao corpo da meédium.
Constatou Geley, com o mais rigoroso critério cientifico, as formas de
emanacao fluidica do ectoplasma, que descreveu como “uma substancia
esbranquigada que sai do corpo da médium”. Aconselhamos os interessados
neste assunto a lerem o capitulo intitulado “Ectoplasma”, do livro “Histéria do
Espiritismo”, editado em portugués pela Livraria O Pensamento”, de S. Paulo,
em 1960, em traducao de Julio Abreu Filho.

Mas o0 que nos interessa, quanto ao ectoplasma, neste momento, € a sua
relagdo com as forcas méagicas de mana ou orenda. Além da emanagéo fluidica
esbranquicada, a que se refere Geley, o ectoplasma apresenta-se também de
forma invisivel. Assemelha-se, entdo, a uma férca imponderavel, como o
magnetismo ou a eletricidade. O Prof. Imoda, italiano, nas experiéncias de
ideoplastia, que realizou com a médium Linda Gazzera, em conjugacdo com
Richet, expde uma curiosa teoria das trés formas do ectoplasma: a invisivel, a
fluidica-visivel e a concreta, no seu livro “Fotografias de Fantasmas”. Geley,
por sua vez, constatou que o ectoplasma, em forma invisivel, girava em térno
das pessoas, nas sessoes, antes da producdo de fendbmenos.

O mais curioso, porém, € a comparacao dos dados colhidos sébre a férca
mana ou orenda, na Polinésia, por Freedom Long, e as observagfes do Prof.
Crawford, em Belfast, sbbre o0 ectoplasma. Verifica-se entdo a plena
correspondéncia entre as duas forgas. Os selvagens polinésicos diziam, como
ja referimos, que o ectoplasma humano é produzido pela mente.

O Prof. Geley afirma, por sua vez, que o0s Espiritos, nas sessfes
experimentais realizadas por éle e outros cientistas, na Europa e na América,
agiam sbbre o cérebro dos médiuns e dos participantes da reunido, para
provocar a emanacao do ectoplasma. A observacdo vulgar dos selvagens,
traduzindo uma simples opinido, coincide, assim, com a observacédo cientifica
de Geley. Como em tantos outros casos, a ciencia confirma, dessa maneira,
um conhecimento vulgar, adquirido na experiéncia comum.

Provocada a emanacdo, o ectoplasma gira em térno dos assistentes, flui
em redor do grupo, aumentando pouco a pouco sua intensidade e sua forca,
para a final se dirigir ao médium. Liga-se ao sistema nervoso déste, formando
aquilo que Geley considera “um suprimento”. E gracas a éste “suprimento” que
os Espiritos, chamados por Geley de “operadores”, conseguem produzir, em
seguida, os varios fendmenos de levitagdo, movimento de objetos e
materializagdo. A teoria cientifica do “suprimento” de ectoplasina corresponde
também a “supersticao” polinésica de acumulagdo ou armazenamento de mana
ou orenda, para operagdes magicas posteriores.

Resta acentuar que o processo de selecdo do médium e de realizacédo de
sessfes é praticamente o mesmo, entre selvagens e civilizados. Bozzano
explica que os selvagens se utilizam de individuos sensitivos, depois de prova-
los quanto a essa qualidade, e realizam suas sessdes a noite ou ao entardecer,
evitando a luz excessiva do sol. Freedom Long chega a pormenores curiosos.
Os selvagens se disp6em ao redor de uma pequena cabana de palhas, para
cantar e dancar, ao entardecer. O meéedium fica no interior da cabana. Esta
corresponde, como vemos, a cabina mediunica das experiéncias cientificas,
onde o médium se livra da incidéncia da luz na sala de sessdes. As
experiéncias de Croockes, por exemplo, feitas a plena luz, com as famosas
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materializacdes de Katie King, eram désse tipo. A médium ficava hum gabinete
ou cabina, onde se processa a elaboracdo ectoplasmica. SO depois de
materializado, o espirito sai para a sala iluminada.

Os fendbmenos produzidos nas selvas sdo naturalmente mais grosseiros,
violentos e fortes, que os produzidos nas experiéncias cientificas. Isso se
explica pela qualidade mental dos assistentes, do proprio médium, e
consequentemente dos “operadores” ou espiritos que atuam no meio
selvagem. Os fenbmenos do meio civilizado sdo mais sutis, revestindo-se, por
vézes, de inegavel harmonia e beleza, como ocorria nas materializagbes de
Katie King, com Croockes, e nas famosas sessfes com o médium Douglas
Home, onde havia encantadoras materializacbes de méos.

As maos grosseiras da selva, porém, e as delicadas maos inglésas das
sessbes de Home, revelam a mesma coisa: a sobrevivéncia do homem apos a
morte do corpo e a possibilidade de comunicacdo entre encarnados e
desencarnados. As maos produzidas por mana ou orenda indicam aos homens
0 mesmo caminho de espiritualizacao indicado pelas maos de ectoplasma. Das
selvas a civilizagdo, os Espiritos ensinam aos homens que a vida ndo se
encerra no timulo, como n&o principia no bergo.
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2
HORIZONTE AGRICOLA: ANIMISMO E CULTO DOS
ANCESTRAIS

1. RACIONALIZACAO ANIMICA — Quando estudamos o “horizonte
agricola”, ou seja, o mundo das primeiras formas sedentarias de vida social,
vemos o animismo tribal desenvolver-se no plano da racionalizacdo. Estamos
naquele momento hegeliano, e por isso mesmo dialético, em que a razdo se
desenrola no processo histérico, entendido éste como o progresso do homem
na terra. A domesticacao de animais e de plantas, a invencao e o emprégo de
instrumentos, a criacdo da riqueza, processam-se de maneira simultdnea com
o0 aumento demografico e o desenvolvimento mental do homem.

E precisamente do desenvolvimento mental que vai surgir uma
consequéncia curiosa: o aprofundamento da crencga tribal nos espiritos, num
sentido de personalizacdo, envolvendo os aspectos e 0s elementos da
natureza. A experiéncia concreta, que deu ao homem primitivo o conhecimento
da existéncia dos espiritos, alia-se agora ao uso mais amplo das categorias da
razdo. As duas formas gerais de racionalizacdo do Universo, que aparecem
nesse momento, e que devem constituir a base de todo o processo de
racionalizacdo animica, sdo a concepcao da Terra-Mae e a do Céu-Pai. Essas
formas aparecem bem nitidas no pensamento chinés, que conservou até os
nossos dias os elementos caracteristicos do “horizonte agricola”. O céu é o
deus-pai, que fecunda a terra, deusa-mae.

Em algumas regides, como podemos ver no estudo da civilizagdo egipcia,
ha uma inversdo de posicdes: 0 céu é mae e a terra é pai. Essa inversao nao
tem outra significacdo que a de maior importancia da terra ou do céu para a
vida das tribos. Quando as inundac6es do Nilo ndo dependem das chuvas
locais, ndo parecem provir do céu, mas das proprias entranhas da terra. Esta
encarna, entdo, o poder fecundante, cabendo ao céu, tdo-somente, o papel
materno de proteger as plantacdes. Os estudos materialistas confundem o
problema da racionalizacdo com o da experiéncia concreta da sobrevivéncia.
Tomam, pois, a Nuvem por Juno, ao concluirem que o homem primitivo atribui
a terra e ao céu uma feicdo humana, Cinicamente para tornar o mundo exterior
acessivel a compreenséo racional. Os estudos espiritas mostram que ha uma
distincdo a fazer-se, nesse caso. O processo de racionalizacdo decorre da
experiéncia concreta, e por isso mesmo nao pode ser encarado de maneira
exclusivamente abstrata.

Procuremos esclarecer isto. De um lado, temos a experiéncia concreta,
constituida pelos contatos do homem com realidades objetivas. De outro lado,
temos o processo da racionalizagcdo do mundo, ou seja, de enquadramento dos
aspectos e dos elementos da natureza nas categorias da razdo ou categorias
da experiéncia. Da mesma maneira porque o contato do homem com o espaco
fisico Ihe fornece uma medida para aplicar as coisas exteriores — a categoria
espacial, o conceito de espaco — assim também o contato com os fendbmenos
espirituais lhe fornece uma medida espiritual, que é conceito de espirito. Este
conceito é usado no processo de racionalizacdo, como qualquer outro. Mas €&
absurdo querermos negar os fatos concretos que deram origem a categoria
racional, ou querermos atribuir a essa categoria uma origem abstrata, diferente
das outras.
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Somos levados, assim, a concluir que o animismo do “horizonte agricola”
apresenta trés aspectos distintos, quando encarados sob a luz do Espiritismo.
Temos primeiramente o aprofundamento do animismo tribal na personalizagéo
da natureza, que chamaremos Fetichismo, com os fetiches basicos da Terra-
Méae e do Céu-Pai. Depois, temos a fuséo da experiéncia e da imaginacdo, com
o desenvolvimento mental do homem, no progresso natural do Mediunismo.
Dessa fusédo vai nascer a mitologia popular, impregnada de magia. E em
terceiro lugar encontramos a primeira forma de religido antropomorfica,
consequéncia da experiéncia concreta de que fala Bozzano, com o culto dos
ancestrais. Deuses-lares, manes e deuses-locais, como o0s deuses dos
‘nomos” egipcios, por exemplo, sdo entidades reais e ndo formas de racionali-
zagao. Nos deuses dos “nomos” egipcios, ou seja, das regides do antigo Egito,
temos jA o momento de transicdo dos deuses reais para o processo de
racionalizacéao.

A transicdo se efetua por uma maneira bastante conhecida. E um processo
de fusado, que encontramos ao longo de todo o desenvolvimento espiritual do
homem. O Fetichismo se funde com o Culto dos Ancestrais, através do Mediu-
nismo. Os fetiches, como a terra e o céu, misturam-se aos ancestrais,
identificam-se a éles, na imaginagdo em desenvolvimento. A mente rudimentar
nao sabe ainda fazer distingdes precisas. Assim, por exemplo, Osiris, que foi
um antepassado e como tal recebeu um culto familiar, transforma-se numa
personificacdo da terra, com o seu poder de fecundacéo, ou no préprio Nilo,
cujas aguas sustentam a vida. A projecdo animica se realiza, nesse caso,
através de uma experiéncia concreta. A mitologia nasce da histéria, pois a
existéncia historica de Osiris é convertida em mito, pela necessidade de
racionalizacdo do mundo. Nada melhor que os estudos de “sir” James Frazer
s6bre o mito de Osiris, para nos mostrar iSso.

Kardec esclarece éste problema, ao comentar a pergunta 521 de “O Livro
dos Espiritos”, afirmando: “Os antigos haviam feito désses Espiritos divindades
especiais. As Musas ndo eram mais do que personificacdo alegoérica dos
Espiritos protetores das ciéncias e das artes, como chamavam pelos nomes de
lares e penates os Espiritos protetores da familia. Entre os modernos, as artes,
as diferentes industrias, as cidades, os paises, tém também os seus patronos,
que nao sao mais do que os Espiritos Superiores, mas com outros nomes.” Ao
fazerem dos Espiritos “divindades especiais”, como assinala Kardec, os antigos
procediam a racionalizacdo do mundo, o que ndo quer dizer que os Espiritos
féssem apenas “formas racionais”. Essas formas, pelo contrario, decorriam de
fatos concretos, de realidades naturais.

Como vemos, ao tratar do animismo primitivo e seu desenvolvimento no
“horizonte agricola”, ndo podemos negar a existéncia real dos espiritos, a
pretexto de explicar o mecanismo do processo de racionalizacdo. Este
mecanismo torna-se mesmo inexplicavel, quando Ihe suprimimos a base
concreta dos fatos, como dizia Bozzano, na qual se encontram 0s espiritos
comunicantes. Vé-se claramente a distor¢do da realidade, a guinada do
pensamento para os rumos do absurdo, quando os cientistas materialistas
tentam explicar o processo de racionalizacdo, ignorando as experiéncias
mediunicas do homem primitivo. O Espiritismo restabelece a verdade, ao
mostrar a importancia do mediunismo no desenvolvimento humano.

2. O EXEMPLO EGIPCIO — A China e a india s&o os dois paises que
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conservaram até os nossos dias a estratificacao religiosa do horizonte agricola.
Mas ndo sdo os unicos. Aquilo que chamamos de horizonte agricola, o mundo
das grandes civilizacbes agrarias, constitui uma espécie de subconsciente
coletivo das civilizacbes modernas. Os residuos magicos, animicos e
mitolégicos do horizonte tribal e do horizonte agricola apresentam-se ainda
bastante fortes no mundo contemporéaneo. Nossas religibes mostram-se
poderosamente impregnadas désses residuos. Mas o antigo Egito oferece-nos,
talvez, o quadro que melhor demonstra a passagem dos deuses-familiares para
a categoria dos deuses-c6smicos ou universais.

O exemplo egipcio € fecundo em varios sentidos. Nao s6 demonstra essa
transformacdo dos deuses, como também nos fornece as raizes histéricas de
varios dogmas, sacramentos e instituicbes das religibes dominantes em nosso
mundo. J& estudamos, embora rapidamente, o caso de Osiris, cuja existéncia
real é transformada em mito. Esse caso nos coloca numa posi¢cao semelhante
a de Evémero, para quem os deuses mitolégicos haviam sido personagens
reais. Mas € essa, exatamente, a posi¢cao espirita, como ja vimos em Kardec. A
mitologia, encarada atualmente como uma forma de racionalizacdo, é para o
Espiritismo um pouco mais do que isso. Porque é também uma prova da
participacdo dos Espiritos na Histéria, a0 mesmo tempo que uma poderosa
fonte de esclarecimento dos problemas religiosos.

Vemos no Egito duas categorias de deuses, bem definidas: a dos deuses-
césmicos e a dos deuses-familiares. Na primeira, encontramos a triade familiar
constituida por Osiris, Isis e Hérus, com tdda a sua coOrte de divindades
consanguineas e de outras divindades. Na segunda, encontramos casos
curiosos, como os referentes aos deuses Imhotep, Amenhotep e Bés, o anao.
Estes deuses-familiares oferecem-nos o exemplo de divinizacdo césmica e
universal que justifica a tese evemerista. Imhotep, médico do rei Dsejer, da
terceira dinastia, e Amenhotep, arquiteto e médico de Amenofis 3°, da décima
oitava dinastia, passam lentamente da categoria de deuses-familiares para a
de deuses-universais, adorados como entidades-terapeutas, para chegarem
depois ao limiar da categoria superior de deuses-cosmicos, encarnando a pro-
pria medicina ou os podéres curadores da natureza.

Quando vemos todo ésse processo de transformacéo realizar-se aos
nossos olhos, através dos estudos historicos, compreendemos a maneira por
que a familia cosmica de Osiris, Isis e Hérus, o deus-pai, a deusa-méde e o
deus-filho, foram elevados da terra ao céu. Assim como Imhotep e Amenhotep,
anteriormente adorados na familia real, como deuses-familiares, depois se
tornam deuses-populares, e por fim se transformam em divindades mitolégicas
ou deuses-cOsmicos, assim também aconteceu, forcosamente, com a familia
osiriana. E isso quer dizer, pura e simplesmente, o seguinte: que aquilo que
hoje chamamos, no Espiritismo, de espiritos-familiares, ou seja, a manifestacao
medilnica dos parentes e amigos mortos, que velam pelos nossos lares, é a
fonte da mitologia, a base do processo de racionalizagdo e a propria origem
das religides.

O caso do ando Bés é também bastante elucidativo. Esse ando tornou-se
um espirito-popular, isto é, passou do culto familiar para o culto do povo.
Costumava aparecer cercado de macacos. Devia ter sido um ando que tratava
de macacos sagrados. Depois de morto, seu espirito aparecia aos videntes, ou
nos momentos de aparicdo medilnica, da mesma maneira por que €éle vivera.
E como possuia virtudes que interessavam ao povo, além de apresentar-se de
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maneira curiosa, em breve rompeu os limites do culto familiar. Os macacos que
0 cercavam eram remanescentes da zoolatria, alids muito abundante no Egito,
onde a zoolatria imperou até o fim da civilizagdo. O ando Bés é um caso tipico
de universalizacdo de um deus-familiar. O fato de néo ter ésse processo
atingido a categoria do deus-césmico nada tem de extraordinario. Os
processos naturais nem sempre se completam.

Os egipcios mantiveram-se apegados a zoolatria, como os indianos se
mantém até hoje. O escaravelho dos amuletos, a adoracdo do Boi Apis em
Ménfis, de Ibis na bacia do Nilo, dos Crocodilos em Tebas e do Bode de
Mendes no Delta, sdo exemplos da arraigada zoolatria egipcia. Mas ha casos
de ambivaléncia, como o do Crocodilo, que era adorado em Tebas e na regido
do Lago Noeris, mas cacado em Elefantina. A zoolatria passa por uma fase de
humanizagéo, que culmina na fusdo de elementos animais com as figuras
humanas. O caso da deusa Hator é tipico. Essa deusa, que equivale a Ceres
dos romanos e a Demeter dos gregos, ora é apresentada com orelhas de vaca,
ora com chifres, ora com o bucranio, ou ainda com éste e o sistro. A lei de
adoracédo de que fala Kardec, evolui dos animais para as formas humanas, mas
de maneira lenta. Os residuos animais se conservam ainda nas figuras dos
deuses antropol6gicos, como nas proprias imagens de Horus, com cabeca de
falcao.

A humanizacgéo dos deuses animais, que € fatal, pois a zoolatria ndo é mais
gue uma projecdo animica, vai implicar também a organizacdo familiar do
pantedo divino. Os deuses sdo reunidos em familias, e a forma mais simples
destas familias é a triade, constituida pelo pai, a mée e o filho, como vimos no
caso de Osiris. Essa triade familiar, derivada do sistema patriarcal do horizonte
agricola, é uma das formas mais antigas da trindade divina. O conceito de espi-
rito, entretanto, fara sentir a sua influéncia nesse processo de socializacdo dos
deuses. Assim como, de um lado, os elementos animais serdo fundidos nas
figuras humanas das divindades, de outro, o conceito de espirito, ou seja, a
idéia de espirito como forma sbdbre-humana de existéncia, fard a sua
intervencado, em sentido contrario, na organizacdo das familias humanas.

Digamos isto de maneira mais clara, se possivel. No processo de
desenvolvimento da lei de adoracdo, os residuos animais sdo projetados nas
figuras humanas dos deuses, como no caso das orelhas e dos chifres da deusa
Hator. Mas, ao mesmo tempo, o conhecimento que o homem obteve, através
da experiéncia medilnica, da existéncia de séres espirituais, semelhantes aos
séres humanos, permitira o agrupamento dos deuses em familias e fara que as
familias humanas sofram a intervencdo divina. E o caso dos deuses gregos,
gue se enamoravam das “filhas dos homens”. O caso de Pitagoras, que nao
era filho de seu pai humano, mas do deus Apolo. O caso da teogamia egipcia,
de que derivam as doutrinas teogamicas das religides cristas.

A teogamia egipcia atingiu sua forma perfeita, ou pelo menos a mais
definida, com a rainha Hatsepshut, cérca de 1.500 a. C., conservando 0 seu
vigor até os Ptolomeus, no 4° século a. C. Segundo essa doutrina, os Farads
eram portadores de dupla natureza, a humana e a divina, porque eram filhos da
rainha com o deus-solar. Nao eram, portanto, filhos de um homem, e nem
mesmo de um homem-deus, mas do proprio Deus, que através de processos
divinos fecundava a rainha. O conhecimento désses processos histéricos é
indispensavel ao espirita, para imuniza-lo contra as deturpacdes misticas ou
supersticiosas da doutrina, tdo comuns num mundo que, apesar de se orgulhar
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do seu progresso cientifico, ainda ndo se libertou de sua pesada heranca
mitologica.

3. OS MITOS AGRARIOS — A vida agraria, como ja acentuamos, marcou
profundamente o espirito humano, em seu desenvolvimento nos rumos da
civilizacdo. Os mitos do horizonte agricola exercem ainda poderosa influéncia
em nosso mundo. Isso contribui para o descrédito das religides, em face dos
estudiosos de historia, e mais ainda, dos que tratam de mitologia. Osiris, por
exemplo, como tipico deus agrério, parece constituir uma prova das origens
miticas do dogma da ressurreicdo. Quando o0s cristdos proclamam a
ressurreicdo de Cristo, os estudiosos sorriem com desdém, lembrando a
ressurreicao de Osiris.

Vejamos porque. Osiris, filho da Terra e do Céu, cresce, viceja, explende, e
entdo é ceifado, retalhado ou moido, e por fim enterrado. Mas da terra, como
as sementes, Osiris renasce, para comecar névo ciclo, semelhante ao anterior.
Morto e espostejado por Set, seu irmao, € ressuscitado por sua espdsa e irma,
a deusa Isis, através de ritos especiais. Esta bem visivel a analogia agraria.
Osiris é como o trigo, que depois da ceifa sofre a debulha, volta a ser enterrado
na semeadura, e por fim renasce. As vézes, associado ao Nilo, éum deus
fluvial. Cresce com a inundacéo, declina e morre na vazante, mas depois
ressuscita e faz nascerem as plantas, com o poder méagico das aguas.

Osiris, deus-fluvial, estd naturalmente ligado ao cultivo da terra. No seu
aspecto fluvial, porém, apresenta-nos um elemento névo, que € a magia da
agua. Vemos néle a “agua pura”, que serve para purificar a terra séca, estéril,
poeirenta, e com ela os homens e os animais; a “agua da renovagao”, usada
largamente nas ablucdes sagradas e utilizada nas formas batismais, como no
caso classico de Joao Batista; e, por fim, a “agua fecundante”, que representa
a virilidade do deus-fluvial, fecundando a terra. Por isso, na sua mais alta
expressdo mitolégica, o Nilo flui das maos de Osiris, para se derramar como
uma béncdao sbbre a terra arida.

“Deus-agréario, — diz John Murphy — deus da inundacdo e de uma vida
nova, a todos levava a esperanga da ressurreicdo.” Essa esperanga mantinha o
prestigio do deus. Assim como éle morrera para ressuscitar, através dos ritos
agrarios de Lis, assim também os homens, uma vez submetidos a ritos
semelhantes, ressuscitavam. Essa crenca ingénua faz lembrar o dogma
cristdo, nas palavras do apdéstolo Paulo:

“Se nao ha ressurreicdao dos mortos, também Cristo ndo ressuscitou.” (1.
Cor. 15:12.) O sentido osirico da ressurrei¢cdo cristd torna-se mais evidente,
guando os ritos agrarios sao exigidos para que a alma se salve, ou seja, para
gue realmente possa ressuscitar. Por outro lado, ha um paralelismo histérico
bastante comprometedor. Osiris, gracas a ressurreicdo, mostrou-se capaz de
superar os outros deuses egipcios, da mesma maneira por que, mais tarde,
gracas a ressurreicao,

o Cristianismo superaria as demais religides orientais que invadiram o Império
Romano.

O dogmatismo religioso ndo consegue furtar-se ao impacto dessas
comparacdes. A fé ingénua, imposta pela autoridade e a tradicdo, derrete-se
como céra fragil, ao fogo da razdo. Somente a fé racional, ou a “fé raciocinada”,
como queria Kardec, pode enfrentar serenamente essa analise historica, sem
perder-se na nega¢ao ou extraviar-se na duvida. De outro lado, a razao cética,
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por mais cultivada que seja, ndo consegue penetrar a esséncia do mito agrario.
Assim como a fé necessita da luz da razéo, esta luz, por sua vez, necessita do
pavio da fé.

O Espiritismo demonstra que o mito agrario € essencialmente analégico,
nasce do poder comparativo da raz&o. Esse poder assimilou, desde a era tribal,
a ressurreicdo humana, demonstrada pelos fatos medilnicos, a ressurreicao
vegetal. Sem a prova material da existéncia do espirito, da sobrevivéncia do
homem, o mito agrario se reduz ao seu aspecto analégico, ndo deixando
perceber os motivos profundos da analogia. Dai a descrencga e 0 sorriso irébnico
dos “sabios”, que na verdade deviam esperar para sorrir mais tarde, uma vez
que os que riem por ultimo riem melhor.

Agrario, também, € o mito da Virgem-Mae, que adquire amplitude social e
politica na doutrina da teogamia egipcia, como ja vimos. A terra, deusa-mae, €
virgem antes e depois do parto, pois ndo sai maculada da fecundacéo e esta
sempre em estado de pureza. Fecundada pelo deus celeste, floresce nas
messes, embalando no seu colo materno o Messias, ou seja, o0 deus-solar, que
traz a luz, a vida e a fartura das colheitas, apds o inverno, O mito agrario da
Virgem-Mae tem ainda o seu aspecto astronémico, a semelhanca de todos os
deuses-agrarios, uma vez que a terra e 0 cCéu se conjugam no mistério da
fecundacdo. A constelacdo da Virgem é a primeira a aparecer no céu, apos o
solsticio do inverno. Dela nasce o Sol, o Messias. E a constelacdo continua
virgem, apos o nascimento. A palavra “messe”, como se vé&, tem um grande
poder mitico: dela derivam o nome do Messias e do culto que Ihe atribuem,
mais tarde representado na liturgia da Missa.

Assim também o mistério do pdo e do vinho, O pdo representava nos
mistérios gregos a deusa Demeter, ou a Ceres para 0s romanos, mae dos
cereais, O vinho representava Baco ou Dionisio, deuses da alegria, da vida, e
portanto do espirito. Comer o pao e beber o vinho era simbolizar a fecundacao
da matéria pelo poder do espirito. A matéria impregnada pelo poder do espirito
era representada, nas cerimonias religiosas pagas, pelo pdo embebido de
vinho. Quando os hebreus chegaram a Canaé encontraram essa pratica entre
0S cananitas.

Todo o horizonte agricola se mostra dominado por essa simbologia méagica
do pdo e do vinho, de que o proprio Cristo se serviu, ndo para sujeitar 0s
homens ao simbolo, mas para ilustra-los através déle. Bastam ésses exemplos,
para vermos a intensidade da impregnacdo mitica do pensamento religioso
contemporaneo. O Espiritismo luta contra essa impregnacao, libertando o
homem do péso esmagador do horizonte agricola, para conduzi-lo ao horizonte
espiritual, que Jesus anunciou a mulher samaritana.

4. JEOVA, DEUS AGRARIO — Quando estudamos religiio comparada, ou
historia das religides, o exame do “horizonte agricola” nos revela a natureza
agraria do deus biblico lavé ou Jeova. As diferencas fundamentais existentes
entre o Deus biblico dos hebreus e o Deus evangélico dos cristdos decorre da
diferenga de “horizontes”. Jeova € um deus mltolégico, em fase de transicéo
para o “horizonte espiritual”’. Nasceu, como todos os deuses agrarios, por um
processo sincrético. Néle se fundem a experiéncia concreta da sobrevivéncia
humana, obtida através dos fatos mediunicos, e a exigéncia de racionalizacdo
do mundo, manifestada nas elaboracbes mitolégicas. Ao mesmo tempo,
concepcgdes varias, e até mesmo contraditorias, originadas ao longo da vida
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tribal e da vida agricola, também se misturam nessa figura biblica. Dai as suas
contradicdes, que ddo margem a tantas criticas, oriundas da incompreensao do
fendmeno e da ignorancia do processo historico.

Encontramos em Jeova, num verdadeiro conflito, as caracteristicas de
deus-tribal e deus-universal, de deus-familiar e deus-popular, de deus-lar e
deus mitolégico. Como deus-tribal, Jeova € o guia e o protetor das tribos de
Israel, e como deus-universal, pretende estender suas leis a todos 0s povos.
Como deus-familiar, € o classico “Deus de Abréao, Isaac e Jacd”, protetor de
uma linhagem de pastores, e como deus-popular, € o protetor de todos os
descendentes de Abrdo. Como deus-lar, € o Espirito que falava a Tera e a
Abrdo em Ur, a revelia dos deuses-nacionais dos caldeus, e como deus-
mitologico, € aquéle que declara na Biblia “Eu sou o que sou”, tendo a terra por
escabelo de seus pés e o céu por morada infinita de sua grandeza sbébre-
humana.

O mesmo sincretismo que ja estudamos no caso dos deuses egipcios
aparece no deus hebraico. Se a deusa Hator, por exemplo, tinha orelhas de
vaca, Jeova ordena matancas, misturando em sua natureza caracteristicas
humanas e divinas. Protege espeeialmente um povo, uma raca, com ferocidade
tribal, e se ndo exige mais os antigos sacrificios humanos, entretanto exige os
sacrificios animais e vegetais. Suas monumentais narinas, embora invisiveis,
dilatam-se gulosas, como as de Moloc, aspirando o fumo dos sacrificios. No
Templo de Jerusalém, a maneira do que acontecia com o0s templos gregos,
havia locais especiais para os sacrificios sangrentos e 0s incruentos. Assim
como Pitagoras, vegetariano, podia oferecer ao deus Apolo, na ara especial do
templo, sacrificios vegetais, assim também os hebreus podiam escolher a
espécie de homenagens que deviam prestar a Jeova.

A histéria dos sacrificios ainda esta por ser escrita, embora muito ja se
tenha escrito a respeito. No dia em que a tivermos, na extensdo e na
profundidade necesséarias, veremos uma nova confirmacdo histérica do
desenvolvimento da lei de adoracdo. Dos sacrificios humanos passamos aos
de animais, déstes aos vegetais, e déstes aos cilicios, as peniténcias e aos
simples ritos devocionais. Correra muita agua por baixo das pontes, antes que
Paulo, apostolo, possa proclamar, apoiado no ensino espiritual de Jesus, que
existe um culto racional, consistente em oferecermos a Deus nosso proprio
corpo, como “Héstia imaculada”. No entanto, Jeova ja proclamara: “Misericordia
quero, e nao sacrificio”, demonstrando a sua evolugao irrevogavel para o
“horizonte espiritual”, que raiaria mais tarde.

Muitos estudiosos estranham a afirmacao espirita de que o Deus biblico é o
mesmo Deus de Jesus. Fazendo uma distingdo, que nos parece natural e
necessaria, entre a Biblia, como Velho Testamento, e os Evangelhos, como
NOvo Testamento, diremos que o Deus biblico € o mesmo Deus evangélico. As
diferencas entre ambos se explicam através da lei de evolugcdo. Se os homens
do horizonte agricola ndo podiam conceber o Deus Unico sendo por uma forma
sincrética, uma mistura de Deus e de Homem, os do horizonte espiritual irdo
concebé-lo de maneira mais pura. Nao se trata, porém, de dois Deuses, e sim
de um mesmo Deus, visto de duas maneiras. Por trds de tddas as formas de
Deus, encontra-se uma realidade Unica, que € o proprio Deus. Isso o0 que
permitia a Jesus dizer-se filho de Jeova e ao mesmo tempo apontar o seu Pai
como pai universal, em espirito e verdade.

Da mesma maneira, os principios fundamentais da Biblia ndo sdo negados,
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mas confirmados pelos Evangelhos. A Lei ndo é destruida, mas confirmada.
Mais de uma vez nos servira de esclarecimento a afirmacao de Paulo: “A lei era
0 pedagogo, para nos conduzir a Cristo.” A Tora judaica ndo valia pelas suas
normas exteriores e transitorias, circunstanciais, mas pela sua substancia.
Essa substéncia é que prevalece, sendo confirmada por Jesus, nos dois
mandamentos principais: “Amar a Deus sObre tddas as coisas e ao proximo
como a si mesmo.” O processo historico ndo é contraditorio, mas progressivo.
Quando ndo sabemos enxergar as linhas da evolucdo, em seu
desenvolvimento natural, enxergamos apenas as aparentes contradicbes das
coisas. Assim como a idéia de Deus evolui com os homens, desde a litolatria
até as formas mitoldgicas, e destas a concepg¢ao espiritual que hoje aceitamos,
assim também os principios e os postulados biblicos vao atingir sua verdadeira
expresséo nos Evangelhos, e por fim sua espiritualizacdo no Espiritismo.

Ha um encadeamento perfeito no processo historico, que ndo podemos
perder de vista. Gracas a ésse encadeamento os Espiritos puderam dizer a
Kardec que o Espiritismo € o restabelecimento do Cristianismo, o que vale
dizer: a ultima fase do desenvolvimento histérico do Cristianismo. Quando
sabemos que éste originou-se no solo do Judaismo, representando um
desenvolvimento natural da religido judaica, entdo compreendemos que o
Espiritismo, como queria Kardec e como sustentava Léon Denis, € 0 ponto
mais alto que podemos atingir, até hoje, em nossa evoluc¢éao religiosa. Jeova, o
deus-agrario, transforma-se no Pai evangélico, para chegar a “Inteligéncia
Suprema”, no Espiritismo. Jeova se depura, e com éle se depuram os ritos do
seu culto, que por fim se transformam na “adoragao em espirito e verdade”, de
que falava Jesus.

O “horizonte agricola” permanece subjacente em nossa mentalidade
moderna. Ainda ndo conseguimos libertar-nos de suas féormulas agrarias, de
seus deuses e seus cultos, carregados de sacrificios animais e vegetais, O
“horizonte civilizado” desenvolve-se sob o0s signos agricolas. Mas vira, por fim,
o momento de transicdo para o “horizonte espiritual”’, que assinalara uma fase
de transcendéncia na vida humana.
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3
HORIZONTE CIVILIZADO: MEDIUNISMO ORACULAR

1. OS ESTADOS TEOLOGICOS. — Os grandes impérios da antigiiidade,
as chamadas civilizacdes orientais, passaram lentamente do horizonte agricola
para o horizonte civilizado. O mesmo aconteceu com 0s impérios ocidentais,
que constituiriam mais tarde a civilizacéo classica greco-romana. Os gregos, e
posteriormente os romanos, tiveram bem marcado o seu horizonte agricola.
Roma nunca se livrou das marcas profundas da sua origem camponesa. Mas
antes que a Grécia e Roma superassem a fase agraria, ja as civilizacdes
orientais haviam desenvolvido todo um ciclo evolutivo, atingindo o horizonte
civilizado, com as gigantescas estruturas de seus Estados Teoldgicos.

Realmente, os grandes impérios do Egito, da Assiria, da Babilénia, da
China, os reinos da india, o pequeno reino de Israel, o fabuloso império da
Pérsia, constituem verdadeiros Estados Teoldgicos, em que o humano e o
divino se fundem e se confundem, numa estrutura Unica. A Pérsia vai assinalar
0 apogeu das civilizacGes orientais, que encontrardo na sua grandeza e no seu
esplendor, ao mesmo tempo, a sintese e o arremate désse espantoso ciclo
evolutivo. O império persa sera o ultimo elo da grande cadeia, e com éle come-
card uma fase nova, cujo desenvolvimento, entretanto, caberd aos gregos e
aos romanos: a fase de libertacdo do Estado do dominio teoldgico.

Essa libertacdo ndo se processara com rapidez, mas de maneira lenta.
Assim, a prépria civilizacdo grega, e sua herdeira direta, a romana,
apresentardo ainda, no horizonte civilizado, acentuado aspecto teol6gico. Mas
com 0s persas ja se inicia a separacdo dos dois podéres, o politico e o
religioso. Curioso notar-se que essa separagdo, iniciada pelos persas no
terreno da educacdo, vai projetar-se na Grécia em duas formas diferentes de
estrutura estatal: Esparta serd o Estado Politico por exceléncia, com a religido
submetida aos interésses temporais, e Atenas o Estado Teoldgico, dominado
pelos deuses, mas ja impulsionado, gracas ao desenvolvimento econémico e
cultural, nos rumos da emancipacdao politica. Esparta recebe, por assim dizer, a
heranca persa como um impacto, que a modela de maneira rigida. Atenas, pelo
contrario, absorve lentamente a contribuicdo persa e a reelabora através da
critica. A separacao dos dois podéres, o civil e o religioso, se acentuara em
Atenas com o desenvolvimento da democracia. Esparta opora ao dominio
teologico a supremacia estatal. Atenas, pelo contrario, opora a reflexao critica e
o individualismo, ou seja, os direitos do homem, como individuo.

Os Estados Teoldgicos das civilizagdes orientais nos oferecem, portanto, o
primeiro panorama desse novo ciclo da evolucdo humana, que chamamos
horizonte civilizado. Analisando ésses Estados, verificaremos que sua estrutura
€ herdada do horizonte tribal. O monarca egipcio, babilénico, hindu ou chinés,
€ um cacique tribal, cujas dimensfes foram aumentadas quase ao infinito. Suas
prerrogativas sdo as mesmas da vida tribal: dominio absoluto sébre o povo,
que o deve respeitar e adorar, como a um deus. A evolucdo econdmica e
técnica do horizonte agricola, que determinaram acentuado desenvolvimento
do animismo, dardo estrutura racional, mais sutii e complexa, a essas
prerrogativas. Mas as civilizagdes orientais, dominadas pelo absolutismo tribal,
serdo estruturas teoldgicas asfixiantes, em que nao havera lugar para o
individuo. O homem civilizado, a maneira do homem-tribal, sera apenas uma
peca da gigantesca engrenagem do Estado Teoldgico, que lhe determinara, de
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maneira irrevogavel, as formas de pensar e de sentir. O estatismo espartano
sera uma espécie de reacdo politica a ésse absolutismo teologico, mas
servindo-se do mesmo processo de absorcdo. Somente a democracia
ateniense abrira possibilidades a um individualismo, tdo névo e tdo fascinante,
que acabar4d por embriaga-la, fazendo-a perder-se nos excessos do
liberalismo.

Nos Estados Teoldgicos, a estrutura politica assemelha-se a estrutura
metafisica ou divina. A Religido e o Estado se modelam reciprocamente, uma
sbbre o outro, e vice-versa. A classe sacerdotal, racionalmente organizada,
elabora os mitos no plano intelectual, criando a teologia, estruturando o
ritualismo, estabelecendo a genealogia dos deuses e as formas de relagdes
entre éstes e os homens. A teogamia egipcia, de que ja tratamos, € um dos
mais perfeitos exemplos dessas formas de relagfes: a genealogia divina se
prolonga na genealogia humana dos farads, gracas a fecundacéo da rainha por
um deus. Amalgamados assim os dois podéres, o temporal e o divino, na
prépria carne dos monarcas, os Estados Teologicos tornam-se monoliticos.
Ainda na Grécia vemos isso: a figura humana de Zeus, na sua cérte olimpica,
refletindo no espaco a estrutura politica da nacéo.

Murphy acentua ésse aspecto do horizonte civilizado, da seguinte maneira:
“No horizonte que chamamos civilizado, a religiao reflete o sistema politico e
social: € em geral politeista, com um grupo de deuses semelhante ao Senado
de uma Republica ou, mais freqiientemente, a cérte de um monarca supremo e
mais ou menos autocrata. Os deuses sao principalmente as forcas da natureza,
como anteriormente, sob o horizonte agricola, mas, agora, mais profundamente
personalizadas e dotadas de uma realidade dramética, que resulta do
progresso da reflexdo mental, entre as classes que dispuseram de lazer nessas
antigas nagdes civilizadas.” Os Espiritos presentes nesse horizonte —
devemos acentuar, por nossa vez — sao ainda os da tribo e os do horizonte
agricola, mas enriquecidos pela experiéncia e pelo desenvolvimento do
pensamento abstrato.

Um névo Espirito, entretanto, marcara ésse horizonte. Murphy considera o
seu aparecimento, e com razao, como “acontecimento de imensa importancia”.
Trata-se do “Espirito Civilizado”, como o chama Murphy, ou o que poderiamos
chamar Espirito de Civilizacdo. Esse Espirito se caracteriza por trés funcdes
especiais: a capacidade de formulagcédo de conceitos abstratos, de formulacéo
de juizos éticos e morais, e de formulacédo de principios juridicos. Dessas fun-
¢cOes surgird o individuo, como a mais bela afirmacéo do horizonte civilizado.
Como vemos, o homem se liberta de si mesmo, da sua condicdo humana,
construida penosamente através das estruturas sociais do horizonte tribal e do
horizonte agricola, procurando uma forma mais precisa de definicdo de sua
natureza. Na organizacao tribal, éle se libertou da condicdo animal e do jugo
absoluto das forcas da natureza, para elaborar a sua condi¢cdo prépria. Na
organizacao agricola, éle aprendeu a dominar a natureza e submeté-la ao seu
servico, mas caiu prisioneiro da estrutura social. No horizonte civilizado, éle
comeca a romper os liames da organizacdo social, para descobrir-se a si
mesmo, o0 que so fara quando se tornar um individuo.

A evolucdo do Espirito esta bem clara nesse imenso processo de
desenvolvimento  histérico da humanidade. O homem se eleva
progressivamente da selva a civilizacdo, através de periodos histéricos que
podem ser definidos como “horizontes”, ou seja, como universos proprios, nos
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quais os diferentes podéres da espécie vao sendo treinados em conjunto, até
que o desenvolvimento da raz&do favoreca o processo de individualizacao.
Primeiramente, o homem se destaca da natureza através do conjunto tribal,
depois, reafirma a sua independéncia através dos conjuntos mais amplos das
civilizagcdes agrarias; e, depois, ainda, constroi os conjuntos mais complexos
das grandes civilizacbes orientais. Nestes conjuntos, porém, o homem
descobre a possibilidade de destacar-se individualmente da estrutura social. O
espirito humano se afirma como individualidade, como entidade autébnoma,
capaz de superar ndo somente a natureza, mas a propria humanidade.

2. O ESPIRITO DE CIVILIZACAO — O homem supera a Natureza desde o
momento em que se torna capaz de organizar-se em sociedade. Nesse
momento, éle deixa de ser o animal gregario das cavernas, para adquirir uma
nova natureza, tornando-se o animal politico de Aristoteles, ou seja: um ser
social. Dessa maneira, o0 ser biologico € superado por uma forma nova de ser.
O desenvolvimento humano é um processo de transcendéncia. Cada fase do
processo representa uma superagao da anterior. Superar a Natureza, portanto,
nao quer dizer apenas domina-la, adquirir poder sébre as coisas exteriores,
mas superar-se a si mesmo.

Quando falamos da Natureza, referimo-nos, em geral, ao binbmio Homem-
Natureza, que € um contraste dialético. De um lado colocamos o Homem,
como um poder oposto ao que se encontra do outro lado, representando o
mundo exterior. Essa, entretanto, € uma concepc¢ao simplista, pois a verdade é
bem mais complexa. O Homem néo se opde a Natureza como uma poténcia
contraria, mas como parte dela mesma. A oposicdo ndo é externa, mas interna.
Pelo seu corpo, o Homem pertence a “res extensa” cartesiana, € uma espécie
animal. Pelo seu espirito, pertence a “res cogitans”, € uma substancia
pensante. Podemos dizer, com Espinosa, que o Homem é uma simples
afeccdo do Todo, em que se conjugam as modalidades extensa e pensante da
Substancia, o que equivale a dizer, com o apéstolo Paulo, que “em Deus
estamos e em Deus nos movemos.

A Natureza Universal, portanto, devemos opor a Natureza Humana, que é
uma simples diferenciacdo daquela. O processo evolutivo explica essa
oposicado, mostrando-nos que a matéria e o espirito, ou o que Kardec chama o
principio material e o principio inteligente do Universo, modificam-se através do
tempo. Essa modificacdo é progressiva, assinalando um desenvolvimento
qualitativo, como podemos verificar pela evolucdo fisica do planéta e das
espécies vegetais e animais que o povoam. Esta evolucdo, por sua vez,
encontra no Homem o seu ponto culminante. Quando dizemos, pois, que o
Homem supera a Natureza, podemos acrescentar que essa superacao nao e
apenas do Homem, mas da propria Natureza, que atinge na espécie humana a
sua mais elevada expressao. I1sso nos permite compreender, também, o que
queremos dizer, quando falamos da superacdo da Humanidade. Nessa fase
superior, a evolugdo estéd alcangcando um ndévo plano, e o homem que avanca
além da craveira comum, superando a sua época, supera a sua propria
espécie.

O Espirito de Civilizagdo, cujo aparecimento Murphy assinala como
consequéncia do horizonte agricola, marca a fase de superacdo do animal-
politico, com a transformacdo do ser-social do Homem num ser-moral, e
consequentemente a transformacdo da espécie humana num processo
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histérico. Simone de Beauvoir adverte, com razdo, que a humanidade nédo é
uma espécie, mas um devir. Ndo obstante, devemos acentuar que ela ja foi
uma espécie, e que por isso mesmo guarda as marcas da sua animalidade
ancestral. As caracteristicas do Espirito de Civilizacdo constituem os carismas
dessa transformacédo profunda, que assinalam a passagem da espécie humana
para o devir, ou seja, do concreto para o abstrato, da forma animal para a
forma espiritual.

Analisemos rapidamente essas caracteristicas, que se apresentam como
trés fungcbes do Homem numa fase superior da sua evolugdo. Temos
primeiramente a capacidade de formulacdo de conceitos abstratos, que € o
resultado de uma longa evolugdo da “rés cogitans”, da coisa pensante
cartesiana. A Histéria da Matematica nos ajuda a compreender ésse processo,
mostrando-nos o desenvolvimento da capacidade de contar, na vida primitiva,
O pensamento do homem-selvagem revela a sua natureza concreta na
incapacidade para contar além do numero dos dedos das maos ou dos pés,
nas tribos mais atrasadas. S6mente nas tribos mais evoluidas o homem se
torna capaz de utilizar-se de numeros abstratos. A abstracdo mental é,
portanto, uma conquista da evolucdo. E a Histéria da Filosofia nos mostra que,
apesar do enorme desenvolvimento intelectual dos gregos, foi Sécrates quem
descobriu o0 conceito e revelou a sua importancia.

Depois de haver conquistado o conceito, ou seja, a capacidade de
conceituar, de formular a concepcédo dos objetos materiais, 0 homem se torna
capaz de ajuizar, de comparar, medir e julgar as coisas. Somente nesse
momento éle se torna apto a formular juizos éticos e morais, a elaborar regras
para a sua conduta moral e a esbocar um panorama ético das relacdes
humanas e divinas. E evidente que uma fungdo ndo decorre imediatamente da
outra. A capacidade de abstracdo evolui lentamente para a de julgamento das
coisas, e s6 numa fase adiantada da evolucao intelectual atinge a de formula-
¢ao de juizos éticos e morais. E 0 que nos mostra, por exemplo, a evolugdo do
pensamento grego, ao passar dos antigos fisidlogos para os sofistas, e destes
para os filésofos da linha socrética.

A capacidade de formular principios juridicos, ou normas reguladoras da
vida social, aparece bem cedo, antecedendo a capacidade de formulagcédo dos
juizos éticos e morais. Essa precedéncia € natural e decorre das exigéncias
materiais da vida em sociedade. Entretanto, suas primeiras fases séo ainda
inconscientes, determinadas pelo mecanismo das exigéncias sociais. Somente
no horizonte civilizado a funcéo se define, permitindo a elaboracéo verdadeira
dos principios, que se incorporam nos primeiros cédigos, como o de Hamurabi,
para depois se desenvolverem em estruturas mais complexas. As
necessidades de organizacdo do Império exigiram dos romanos o
aprimoramento dessa fungcdo, que caracterizou a sua civilizagcdo. Tédas as
dificuldades de ligagdo das substancias cartesianas, que Espinosa tentou resol-
ver com a sua formulagdo panteista, resolveram-se, assim, ndo no plano
filoséfico, mas no plano histérico. A Histéria nos mostra a conjugacdo dos
elementos materiais e espirituais no desenvolvimento do processo evolutivo.

O Espirito de Civilizagdo, ou o Espirito Civilizado, a que John Murphy se
refere, é, portanto, um produto da evolucdo da Natureza Universal, que
aparece e se desenvolve no plano superior da Natureza Humana. Ao atingir o
horizonte civilizado, o homem se transforma no ser moral que supera o ser
social, ou o animal politico aristotélico, projetando-se em direcdo ao ser
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espiritual do futuro. A humanidade deixa de ser uma espécie, para se
transformar num devir. Por isso mesmo, o mediunismo primitivo, 0 animismo e
o culto dos ancestrais se refundem numa forma nova de manifestacéo
psiquica, que é o mediunismo oracular. Os juizos éticos, morais e juridicos,
remodelam as antigas formas de relagbes mediunicas do homem com os
Espiritos, as maneiras rudimentares de intercambio do mundo humano com o
mundo espiritual, formalizando essas relagbes e cercando-as de cuidados
especiais no plano moral.

3. MEDIUNISMO ORACULAR — Os oraculos dominam todo o horizonte
civilizado. Constituem, praticamente, o centro de orientacdo de tdda a sua vida
urbana e rural, politica e religiosa. Mas que séo os oraculos? Sua definicdo ndo
€ muito facil, o0 que mostra a natureza transitoria dessas instituicdes religiosas.
As antigas formas de relagcbes medilnicas estdo em transito para novas
formas, e por isso mesmo apresentam, na sua constituicAo oracular,
evidentemente sincrética, motivos para diferentes interpretacdes, dificultando a
sua definigao.

O oraculo é as vézes a propria Divindade, outras vézes a resposta dada as
consultas, o santuario ou templo, o0 médium que atende aos consulentes, ou 0
local das consultas: um bosque sagrado, uma gruta misteriosa, uma fonte mira-
culosa. A palavra serve para designar tddas essas coisas, uma de cada vez, ou
tédas em conjunto. Porque a mentalidade popular ndo sabe ainda distinguir a
férca misteriosa que age, nem os seus meios de agéo. A Divindade pode falar
por si mesma, como pode estar encarnada no santuario, no templo, na tripode,
na pitonisa ou nos elementos da natureza.

Os oraculos sao procurados por todos: reis e sabios, guerreiros e

comerciantes, homens e mulheres do povo. Nisso, estdo todos de acodrdo,
porque todos reconhecem e respeitam a presenca de uma foérca sobrenatural
nesses locais sagrados. A “lei de adoragao”, de que trata Kardec, atinge nos
oraculos uma forma de sintese, reunindo as conquistas efetuadas ao longo de
sua evolugcao nos horizontes anteriores. Estéo ali presentes, e mescladas, as
formas sucessivas de desenvolvimento da lei, que encontramos nos horizontes
tribal e agricola. A concepcdo animica do mediunismo primitivo, o culto dos
ancestrais, a deificacdo dos elementos naturais, podem ser facilmente
identificados. Os proprios elementos larvares, rudimentares, da magia e da
religido, estdo ali presentes: a litolatria, a fitolatria, a zoolatria, na adoracdo de
pedras, de aguas, de arvores e bosques, de animais e divindades semi-
animais.
Por outro lado, as conquistas mentais do homem, na longa evolugcdo que
realizou, desde a era tribal até a civizacdo, constituem a for¢a aglutinadora
désses elementos. A capacidade de abstracdo mental, o desenvolvimento ético
e a formulagcdo de normas juridicas, responsaveis pela individualizacéo,
modelam os elementos aglutinados, dando assim uma estrutura complexa ao
processo de comunicacdo mediunica. O fendmeno natural, de intercambio
mediunico, artificializa-se, O processo de racionalizac&o, por outro lado, exige a
elaboracdo de cosmogonias. Os oraculos ndo séo, portanto, formas simplorias
de culto religioso, ou simples locais de consulta meditnica. Sua estrutura,
muitas vézes bastante complicada, alicerga-se numa concepc¢ao do mundo.

A natureza vaga dessa concepcdo corresponde a propria natureza
sincrética da instituicdo oracular. O fenbmeno mediunico aparece nela como
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um mistério. Nada o explica, nem pode explica-lo, nem deve atrever-se a tanto.
O tabu tribal se impde de maneira mais vigorosa e mais ampla, agora
desenvolvido numa forma racional, que & a concepcdo do sagrado. A
humanidade se encontra, nessa fase, como um adolescente, que reelabora em
seu intimo os sonhos, 0s te-mores e as esperancas provenientes das primeiras
visualizacbes do mundo exterior. A fase infantil de indiferenciacdo psiquica,
vivida coletivamente no horizonte tribal, exerce ainda a sua influéncia sébre as
cosmogonias oraculares.

Curioso notar-se que ndo ha, nos oraculos, aquilo que chamaremos de
individualizacdo mediunica. Embora exista 0 médium, ora chamado de oraculo,
ora de pitonisa, e embora exista uma entidade comunicante, as mensagens
s&o dadas através de processos impessoais. As vézes, é o murmurio da fonte
que responde ao consulente; de outras vézes, € o rumorejar do bosque ou 0s
sons misteriosos de uma gruta; e quando o médium responde diretamente, sua
resposta imita os rumores cordusos da natureza. Em todos os casos, a
resposta depende da interpretacdo sacerdotal. Ha. portanto, um corpo de
sacerdotes que responde, de maneira coletiva, as consultas oraculares. As
excecdes representam casos de avanco do processo evolutivo, no sentido da
individualizacéao.

O mediunismo oracular €, portanto, uma forma de transicdo para o culto
individual dos Espiritos, que por sua vez exigira a individualizagdo mediunica,
ja definida em casos tipicos, como o da Pitonisa de Endor, de que nos fala a
Biblia. A Histéria das Religibes nos mostra que o culto dos ancestrais foi
inicialmente coletivo, os espiritos dos mortos considerados em conjunto e
assim adorados, como no caso dos ‘parentum” e dos ‘manes” romanos. A
individualizacdo se efetua lentamente, evoluindo as coletividades humanas,
como criangcas em desenvolvimento, da “indiferenciacdo psiquica” para as
fases superiores da racionalizacdo. Os oraculos representam, no horizonte
civilizado, ésse momento de transicao.

4. OS ARQUETIPOS COLETIVOS — A transicdo do mediunismo coletivo
— claramente representado nos oraculos e nos antigos mistérios egipcios,
babildnicos ou gregos —para o mediunismo individual, mostra-nos a existéncia
de grandes idealizacbes coletivas, que sdo uma espécie de sonhos da
humanidade. Esses sonhos apresentam-se em tddas as épocas, desde a fase
tribal, e aprimoram-se com o desenvolvimento da civiliza¢do. Jung chamou-os,
na sua teoria do inconsciente coletivo, de “arquétipos coletivos”. Os céticos e
0s materialistas servem-se désses arquétipos para negarem as grandes
profecias religiosas e a prépria existéncia da realidade espiritual. Vejamos
como o Espiritismo encara ésse problema.

Os arquétipos séo, para Jung, os “complexos” da humanidade, produzidos
por grandes traumas coletivos. Assim como os traumas infantis produzem os
chamados complexos psicanaliticos, as condicfes coletivas por que passou a
humanidade, em suas fases de desenvolvimento primitivo, teriam produzido os
arquétipos. Como se vé, as analogias do organicismo spenceriano, tantas
vézes ridicularizadas, encontram novas aplicacdes em nossos dias. Um désses
arquétipos de Jung € a lenda do dilavio universal encontrada nas mais diversas
regides do globo. O dilavio biblico de Noé tem o seu correspondente, por
exemplo, no dilavio assirio de Gilgamesch ou no dilivio grego de Deucalido. E
éste dltimo nos oferece a origem lendaria dos oraculos gregos, que
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descendem, entretanto, dos oraculos de civilizagdes mais antigas.

Para o materialista, essas coincidéncias historicas desvalorizam por
completo a tese espiritualista, que se reduz a um rosario de lendas e de
supersticdes mais ou menos racionalizadas pelos grupos sacerdotais, atraves
dos tempos. Para o espirita, pelo contrario, essas coincidéncias revelam a
autenticidade dos arquétipos, como grandes visdes coletivas de realidades
espirituais, que ndo puderam ser compreendidas na infancia da humanidade.
Assim como a crianga, nas fases de descontrdle emocional e inseguranca da
razdo, elabora interpretacfes fantasticas de ocorréncias reais, assim também
procedeu a humanidade em suas fases primitivas, O fantastico das
interpretagfes ndo nega a realidade dos fatos, e a coincidéncia historica serve
para confirmar essa realidade.

Deucalido, o Noé grego, salvou-se numa barca, levando consigo sua
espbsa Pirra. Quando Zeus deliberou acabar com a espécie humana, em
consequUéncia da impiedade que avassalava a terra, Deucalido foi avisado e
conseguiu escapar. Da mesma maneira que Noé, navegou s6bre o diluvio e
depois de nove dias aportou nas encostas do Parnaso, como aquéle no monte
Ararat. Deucalido e Pirra desceram da montanha para consultar um oraculo,
que os aconselhou a cobrirem a cabeca e atirarem pedras para tras. A terra
estava despovoada pelo dilavio. As pedras que Deucalido atirou converteram-
se em homens, e as de Pirra em mulheres. Assim, o mundo pbde ser
novamente povoado. Depois, o casal teve um filho, Heleno, que deu origem a
raca helénica, tdo privilegiada quanto o seria a raca hebraica.

O nome de Apolo, o deus classico dos oraculos, recebe em Delfos um
acréscimo: o cognome Pitico. Esse acréscimo corresponde a outro arquétipo. E
que apds o diluvio apareceu na regido uma serpente gigantesca, que tudo
avassalava. A serpente Piton, que foi morta por Apolo, como Sao Jorge, mais
tarde, mataria o Dragdo. Apolo Pitico tinha uma intérprete humana: a pitonisa,
a médium grega dos oraculos. Os textos sagrados do judaismo e do cristia-
nismo referem-se a pessoas tomadas pelo Espirito de Piton. Os oraculos
gregos, como vemos, nascidos do Diltvio de Deucalido, projetam-se no mundo
hebraico, através dos intérpretes piticos, dos quais podemos apontar, no Velho
Testamento, o caso da Pitonisa de Endor, e no Novo Testamento, a da moca
“tomada” por Piton, que acompanhava Paulo, segundo o Livro dos Atos.

Kardec oferece-nos, em “O Livro dos Espiritos”, um exemplo da origem
concreta dos arquétipos de Jung, ao considerar, no capitulo terceiro do Livro 1,
o dilavio biblico de Noé como uma inundacgéo parcial. As escava¢deS arqueo-
l6gicas de “sir” Charles Leonard Wolley, realizadas muito mais tarde, em 1929,
ao norte de Basora, proximo ao Goélfo Pérsico, para a descoberta da cidade de
Ur, parecem confirmar a tese de Kardec. Ao encontrar a camada de 16do que
cobria as ruinas de Ur, “sir” Woolley declarou que havia encontrado os restos
do dilavio biblico de ha quatro mil anos. Esse dilavio, atingindo uma vasta
regido, teria produzido um trauma coletivo, de que resultaria o “complexo” ou
“arquétipo’ coletivo da lenda diluviana.

Resta-nos perguntar, naturalmente, se essa localizacao do dilivio ndo vem
contrariar a universalidade da lenda. Kardec explica, entretanto, que “a
catastrofe parcial foi tomada por um cataclisma geolégico” O mesmo que acon-
teceu em Ur, podia ter acontecido em DelfoS e em outros locais, produzindo o
mesmo abalo emocional em coletividades diferentes, cada uma das quais
considerava a sua regidao particular como sendo o proprio mundo. Sabemos
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que a falta de comunicacdes isolava 0s povos, e isso até bem mais tarde, como
vemos pela historia dos descobrimentos maritimoS, no inicio da era moderna.
A realidade concreta da inundacaO, ferindo a imaginagao dos povos, mistura-
se com a realidade abstrata ou espiritual, que é a determinacéo “karmica” da
“‘prova”. A lenda do diluvio reproduz, por tdda parte, uma alegoria espiritual,
advertindo os homens quanto as exigéncias da evolucao, que se traduzem na
necessidade de espiritualizagéo.
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4
HORIZONTE PROFETICO: MEDIUNISMO BIBLICO

1. SUPERACAO DO GREGARISMO — O gregarismo primitivo
permanece, como vimos, até o horizonte agricola, passando ao horizonte
civilizado, ainda bastante vigoroso. Mas neste ultimo ja se verifica a ruptura da
homogeneidade gregéria, com o aparecimento do individualismo. Os homens
tomam consciéncia de si mesmos, de sua potencialidade individual, e vao aos
poucos rompendo as malhas do rebanho. O exemplo e o ensino dos mais
adiantados estimulam os que vém na retaguarda, e a fascinacdo do dominio
préprio, o prazer e a novidade do contréle autbnomo, encorajam os que se
iniciam na individualizacao.

O horizonte profético, que assinala o avanco da humanidade além do
horizonte civilizado, € o mundo da individualizagdo. Assim como a crianga, ao
tomar consciéncia de si mesma, apos a primeira infancia, mostra-se encantada
com a possibilidade de se dirigir sozinha e fazer o que quer, assim também o
homem-gregario, resultante natural da evolucdo do homem-tribal, encanta-se
com as possibilidades da individualizagdo. Nada mais justo, portanto, que 0s
excessos e abusos que caracterizam o individuo greco-romano e o profeta
hebraico. Eles manejam um instrumento névo, uma nova maquina, e se
embriagam na liberdade recem-adquirida.

Liberdade é bem o térmo, pois a individualizagcao representa a libertacdo do
rebanho. O homem que se individualiza aprende a pensar por si mesmo, a
escolher, a julgar, ndo se submetendo mais aos moldes coletivos. A0 mesmo
tempo, liberta-se dos instintOS, da forca absorvente das necessidades da
espécie, que o0 escravizaram no gregarismo. A capacidade de abstracdo mental
libertou-o do concreto, da sujeicdo a matéria. A capacidade de formulacdo de
juizos éticos, juridicos e religiosOS, transformou-o0 em juiz da tradi¢cdo, do meio
social e de si mesmo. O poder de racionalizagdo o erigiu em senhor da
sociedade e da natureza. Nada mais justo que éle agora se imponha ao
mundo, em vez de submeter-se as contingéncias e as circunStanCias.
Descobrindo o seu préprio poder, e conquistando a habilidade de manobra-lo a
seu talante, o homem civilizado eleva-se ao plano do profetismO. Ja nédo é
apenas uma ovelha do rebanho humano. E alguém que ergueu a sua cabeca
sbbre a turba e viu-se capaz de julga-la.

Essa nova condicao explica o aparecimento, no mundo que se estende,
mais ou menos, do século nono ao terceiro, antes de CristO, das grandes
individualidades de sabios, misticos, poetas e profetas, numa vasta area de
grande desenvolvimento da civilizagdo. Murphy entende que essa area
abrange o chamado Fértil Crescente, que vai da Grécia e o Egito, passando
pela Palestina e a Mesopotamia, até a india e a China. Nos limites de tempo e
espago assim configurados, vemos brilharem a filosofia grega, o profetismo
hebraico, o misticismo hindu e o moralismo chinés. Atras déles, como pano de
fundo, estéo o patriarcalismo mesopotamico, o sacerdotiSmO egipcio e o
magismo persa.

Abréo, como ja vimos, era um herdeiro do horizonte Civilizado
mesopotamico, levando consigo, ao deixar a cidade de Ur, a bagagem dos
bens-de-cultura ali adquiridos. MoiséS, por sua vez, era um herdeiro da
civilizacdo egipcia. Aquenaton e Zoroastro projetavam suas luzes sébre os pa-
triarcas hebreus, através da poderosa influéncia das civilizagGes egipcia e
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persa. Muito natural, portanto, que os hebreus, ao implantarem o seu dominio
em Canad, estabelecessem ali, ao mesmo tempo, o horizonte civilizado, que
traziam como heranga, em mistura com o horizOnte agricola encontrado na
terra, e sbbre ambos abrissem as perspectivas do horizonte profético.

Murphy assinala essa curiosa simultaneidade, que confirma a tese de
Augusto Comte, sbbre a mistura de elementos dos trés estados: teoldgico,
metafisico e positivo, em cada um désses mesmos estados. O horizonte
profético atingiu, entre os hebreus, a sua culminancia, mas nem por iSso se
apresenta em estado de pureza ideal. Muito pelo contrario, nos momentos de
maior brilho do profetismo hebraico, os residuos do horizonte agricola fazem
sentir poderosamente a sua presenca. E assim tinha de ser, pois a evolugéo
social, mental e espiritual do homem se desenvolve como um “continuum”, sem
solucdo de continuidade. A nossa razdo é que a fragmenta, como no caso da
duracédo e do tempo bergsonianos, para atender as deficiéncias do nosso poder
de percepcao e compreensao do processo total.

Os motivos da culminancia do horizonte profético entre os hebreus,
segundo nos parecem, e considerando-se a hereditariedade histérica ja
apontada, podem ser assim discriminados: 1°) Aceitacdo popular do
monoteismo, pela primeira vez na histéria, e conseqiente individualizacdo da
idéia de Deus; 2° Acentuacdo dos atributos éticos de Deus; 39
Estabelecimento de ligacbes diretas do Deus individual com o individuo
humano; no caso, o profeta. Essas mesmas razdes fardo do profeta hebreu,
como veremos logo mais, um individuo tridimensional, de individualizagdo mais
poderosa que o individuo grego e o seu herdeiro romano.

2. AS DIMENSOES DO PROFETA — A aceitacdo do monoteismo por todo
um povo, acorrida pela primeira vez na histéria, quando os hebreus, apés a
relutancia inevitavel, admitiram que o deus familiar de Abrao, Isaac e Jaco, era
0 Ser Supremo, assinala o advento do horizonte profético. Désse momento em
diante, os médiuns antigos adquiriram uma nova dimensao, e por iSS0O mesmo
uma nova qualidade. Nao eram mais os instrumentos submissos de espiritos
dominadores, como o de Piton, a serpente délfica, possivel representacéo
aleg6rica de um antigo tirano, e ndo caiam mais nos transes inconscientes.
Pelo contrario, instrumentos conscientes de um Deus universal, supremo,
racional, passaram a falar como intérpretes e ndo como simples aparelhos de
transmissdo de mensagens vocais. A nova qualidade que adquiriram foi a
dignidade individual.

Facil perceber-se a diferenca existente entre a pitonisa, que caia em transe
e proferia palavras desconexas, e o profeta hebreu, cheio de dignidade
pessoal, de consciéncia da sua missao divina, que nao temia apostrofar os
poderosos do tempo. Vemos que a individualizagdo social, produzida pelo
horizonte civilizado, atinge sua culminancia no horizonte profético, para
redundar numa forma nova: a individualizagdo mediunica. O profeta € um
médium que rompeu o gregarismo psiquico, arvorou-se em senhor de si
mesmo, passou a responder pessoalmente pelos seus pronunciamentos
mediunicos. Acima déle, paira a razdo suprema, o Deus Unico e universal, com
o qual éle pode confabular através da mediunidade. E néle mesmo brilha a
razado humana, a inteligénCia individualizada, senhora de si, capaz de julgar-se
a si propria e julgar o mundo e os homens.

A individualizacdo da idéia de Deus, o conceito de um Ser Supremo,
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decorre da prépria individualizagdo humana. O homem, desprendendo-se do
rebanho, destacando-se da massa gregaria, torna-se “egrégio”, importante, e
ndo pode mais admitir a sua submisséo a deuses gregarios. Tem de eleger um
deus “egrégio”, um deus que, como éle, supere o rebanho olimpico. Este é o
fato que justifica 0 engano materialista, que inspirou um belo soneto a Antero
de Quental, segundo o qual nao foi Deus quem féz o homem ‘a sua imagem e
semelhanca, mas éste quem féz Aquéle. Realmente, 0 monoteismo é uma
projecdo do homem ao infinito, como queria o poeta. Dai 0 antropomorfismo
biblico da concepc¢éo de Deus. Mas ésse antropomorfismo néo nega a
existéncia do Ser Supremo. Antes, como afirmava Descartes, € a prova mais
profunda e universal dessa existéncia, a marca indelével do Criador na criatura.

O Deus Umico, feito & imagem e semelhanca do Homem Unico, do
individuo que se desprendeu da turba, deve possuir os atributos que
caracterizam esse novo homem. Assim como os deuses multiplos do
politeismo, formando o rebanho olimpico, reproduzem os vicios e as paixdes
do homem muiltiplo do gregarismo, assim também o Deus Unico reproduz a
dignidade pessoal do homem “egrégio”, que se destacou da grei. Acentuam-se
entdo os atributos éticos de Deus. A dignidade humana do individuo social
projeta-se no infinito, expandindo-se na Suprema Dignidade. Nada mais justo,
portanto, que a relacao inversa também se verifique. O Deus Clnico se projeta
no homem individual, estabelecendo-se a relacao direta da Pessoa Divina com
a pessoa humana. O profeta € o elo entre a terra e o céu.

A individualizacdo social produziu a individualizagdo mediunica, e esta,
por sua vez, produz a individualizacdo espiritual, através do aprimoramento dos
atributos éticos do profeta. A simbiose metafisica resulta em beneficios reci-
procos. O pensamento materialista, mesmo o dialético, ndo alcanca a grandeza
dessa relacao dialética, semelhante a do homem que, pelo trabalho, modifica a
natureza e € por esta modificado. O pensamento espirita consegue abranger
as dimensdes do fato, mostrando que, por traz da aparéncia, ha uma realidade
profunda. Na verdade, a projecdo do homem ao infinito ndo é mais do que uma
aproximacdo humana da realidade divina. A projecéo psiquica do monoteismo
€ simplesmente uma resposta do individuo humano ao apélo do Individuo
Divino, que através dos séculos e dos milénios esperou a compreensao do
individuo gregario. Podemos aplicar ao caso os versos de Rainer Maria Rilke:

“‘Mesmo que nao o queiramos, Deus nos faz amadurecer.”

O amadurecimento social nos torna capazes de abranger maiores
dimensdes da idéia de Deus, pela maior amplitude mental que nos proporciona.

O profeta se apresenta, assim, como um individuo em trés dimensdes. Na
primeira, temos o individuo social; na segunda, o individuo mediunico; na
terceira, o individuo espiritual. Por esta terceira dimensao, o profeta revela uma
individualizagcdo mais poderosa que a do individuo grego, que apesar de
libertar-se do gregarismo terreno, continuou politeista, e que a do individuo
romano, que se fechou no casulo social da cidadania, O profeta hebreu, que
tem a sua réplica nos sabios, artistas e misticos dos demais povos da época,
rompe a estreiteza das relacbes terrenas e estabelece aquela forma
transcendente de relagcdo que, segundo uma feliz expressdo de Denis de
Rougemont, o torna “mais livre que o individuo grego, mais entrosado que o
cidadao romano, mais liberto pela propria fé que o entrosa”.

3. INDIVIDUALIZACAO MEDIUNICA — A concomitancia dos horizontes
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agricola, civilizado e profético, no mundo hebraico, proporciona as condi¢des
necessarias ao aparecimento do horizonte espiritual. Essa a razao historica,
mesoldgica e psicoldgica do imenso poder do Cristianismo, transformador e
renovador do mundo. Nenhuma das religiées orientaiS que invadiram o mundo
greco-romano, como nenhuma das correntes filoséficas do helenismo, trazia
consigo essa perspectiva nova, que oferecia ao homem a ampliacéo do seu
poder conceitual, permitindo-lhe enxergar além dos horizontes que
circundavam o mundo agrario, 0 mundo civilizado e o proprio mundo profético.

Tddas as explicacdes materialistas sébre a vitdria do Cristianismo a partir
da derrocada do mundo antigo, sofrem da mesma estreiteza visual que
caracterizava os povos da época, em face da espiritualidade hebraica. Assim
como os “goyn” ndo compreendiam Israel, e assim como o0s proprios israelitas
ndo compreenderam o Cristo, assim também o pensamento pragmatista,
positivista ou materialista, de hoje, ndo pode compreender o sentido e a
natureza do Cristianismo, que atinge no Espiritismo a sua mais perfeita
expressao, e os cristdos formalistas ndo compreendem a natureza e o sentido
libertarios do movimento espirita. Da mesma maneira por que o grego € o
romano consideravam supersticiosas as praticas religiosas judeu-cristas, e o
judeu, por sua vez, considerava heréticas as idéias libertarias do Cristianismo,
0s homens “cultos” e os “religiosos” de hoje formulam acusag¢deS semelhantes
aos espiritas.

Tudo se explica pela teoria dos horizontes culturais. O homem que se
mantém fechado no circulo do horizonte civilizado, apegando-se aos “bens de
civilizagdo”, segundo a expressao de Kerchensteiner, ndo abre os seus olhos e
a sua mente para as perspectivas mais amplas do horizonte espiritual, o
esquematismo cultural e o dogmatismo religioso, com seus respectivos
sistemas rituais, oferecendo-lhe uma riqueza concreta e imediata, muito
superior a do passado, absorvem-lhe a atencao. A individualizacdo social,
longa e dolorosamente conquistada, defende-se de qualquer ameaca de
desequilibrio ou dispersao. O instinto de conservacéao do individuo-social ajuda-
0 a concentrar-se nos bens de cultura da civilizagdo, mas ao mesmo tempo
impede-lhe o avanco na espiritualizacao.

Nada melhor, para nos esclarecer ésse fendmeno, que a teoria dialética da
cultura, formulada por Kerchensteiner, com as teses da cultura objetiva e
subjetiva, O individuo-social € um produto da cultura objetiva, cercado dos
bens de cultura que constituem objetivamente a civilizacdo. Mas acima da
civilizacdo pairam os ideais e as aspiracdes do espirito humano, s6frego por
evoluir e se libertar dos esquemas por éle mesmo construidos. A ideologia
dominante opde-se a utopia desejada, no contraste histérico de Mannheim. E
somente os individuos capazes de romper o circulo dos bens de cultura podem
conceber a utopia como alguma coisa transcendente e ndo imanente a ésses
bens. Essa capacidade de transcendéncia € comum a todos os homens, mas
s6 atinge a sua plenitude na propor¢cdo em que o individuo-social rompe o
casulo das convencgdes, em que gostosamente se fechou, para abrir as asas de
borboleta da individualizagdo medidnica. Depois disso, podera tornar-se, e
forcosamente se tornara, um individuo espiritual. Foi 0 que aconteceu com 0s
profetas hebraicos.

O horizonte agricola da Palestina, com a vida agraria dos cananitas, nao foi
abafado pela invasédo judaica. O proprio Abréo, ao partir de Ur, na companhia
de seu pai Tera, ja conjugava em sua mente os dois horizontes. Segundo
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acentua Woolley, no século 12° antes de Cristo, os hebreus que residiam nas
proximidades de Ur constituiam uma pequena coldénia de pastores e
agricultores. Viviam no horizonte agricola, mas ao lado de uma grande cidade,
cujos bens de cultura naturalmente absorveram. Assim, os hebreus n&o tiveram
dificuldade em construir na Palestina, sdbre o mundo agricola ali encontrado, o
mundo civilizado que haviam herdado Ja fora. Mas a cultura subjetiva dos
hebreus, desenvolvida através de um processo religioso mais profundo que o
mesopotamico, propiciou-lhes o avanco imediato para o horizonte profético. A
tbnica da tendéncia religiosa hebraica responde pela caracteristica espiritual do
profetismo, que atinge a sua maior amplitude gracas ao fato historico da vul-
garizacdo do monoteismo.

Aquilo que ndo pdde ocorrer na Pérsia, na india, na Grécia ou na China, —
em virtude da dispersdo das fércas espirituais no politeismo — ocorreu na
Palestina, em virtude da concentracdo dessas fércas no monoteismo. Os bens
de cultura das civilizagBes orientaiS, concretizados nas suas férmulas, nos
seus ritos e nos seus deuses, consolidavam a individualizacéo social e davam
ao individuo uma rigidez mental que ndo Ihe permitia a visdo espiritual. A
cultura subjetiva dos hebreus, ou seja, 0 seu refinamento espiritual, que os
conduzia & concepcao universal do Deus Unico, favorecia-lhes, ao contrario, a
transicdO do individuo-social para o individuo-mediunico. Foi por isso que
Isaias conseguiu enxergar além da utopia “concreta”, que os hebreuS puderam
sonhar com a Jerusalém Celeste, enquanto 0s outros povos sonhavam com o
paraiso persa, cheio de prazeres e delicias terrenas, e o proprio Platdo
idealizava uma republica terrena, concreta.

A individualizacdo medilunica abriu as portas da espiritualidade para os
hebreus, permitindo a cria¢do, na Palestina, do clima necessario ao advento do
Messias, d’Aquéle que devia trazer, ndo mais as “messes” da terra, mas as do
céu. O Evangelho representou a grande ceifa désses bens celestes, bens
subjetivos, na seara mediuniCa da cultura subjetiva. Isso explica por que o
povo hebreu podia considerar-se eleito e por que o seu dominio devia
estender-se a todos os povos. Deus multiplicaria, gracas a individualizacdo me-
diuniCa, os filhos de Abrdo por téda a terra. A simbologia biblica encontra a sua
interpretagdo historica nos estudos espiritaS da evolu¢cdo humana. Os estudos
materialiStas, ndo atingindo a dimensdo espiritual do homem, encravam no
concreto, na cultura objetiva, e ndo encontram outra saida sendo a supersticao,
para explicarem os sonhos judaicos de expansao universal.

4. INDIVIDUALIZACAO ESPIRITUAL — Para bem compreendermos o
problema da individualizacdo espiritual, analisemos rapidamente as formas
anteriores: a biolégica e a social, O homem se destaca, individualmente, da
massa animal da espécie, no momento em que se reconhece a si mesmo como
unidade que se opde ao mdltiplo. Seu corpo é um, em conflito com muitos
corpos, que o cercam por todos os lados, O gregarismo bioldgico é superado
pelo narcisismo, e ésse narcisismo se repete em cada individuo, no processo
do desenvolvimento bioldgico individual, como ensina a psicologia da infancia e
da adolescéncia. Nao obstante, a individualizacdo biolégica é apenas o
primeiro passo da individualizacdo social, e por isso mesmo nao pode ser
tomada como uma dimensédo espiritual. No momento em que Narciso se
debruca sbbre o espelho das aguas, e aprende a se contemplar, descobre
também que merece a admiragdo dos outros. O vinculo social se estabelece.
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A férmula de Sartre, sdbbre as trés dimensfes ontologicas do corpo,
esclarece precisamente 0 que estamos estudando. Podemos resumi-la assim:
“Existo no meu corpo, € esta a sua primeira dimensao; meu corpo € utilizado e
conhecido por outro, e esta € a sua segunda dimenséao; eu existo por mim
como conhecido por outro a titulo de corpo, e esta éa terceira dimenséo
ontoldgica do meu corpo.” Ao reconhecer a existéncia do seu corpo, na massa
da espécie, o homem ja se projeta fora de si-mesmo, na relacao social. Mas,
com isso, ndo se devolve a espécie. Pelo contrario, supera-a, iniciando a
facticidade do social, entrando para uma nova forma de gregarismo, de ordem
superior, que € o gregarismo psiquico. A terceira dimensao ontolégica do corpo
€ o individuo social, que no plano do espirito representa apenas a primeira
dimenséo, O individuo social € uma transcendéncia imediata do individuo
biolégico, segundo o demonstra o proprio Sartre. E reportando-nos a defini¢éo,
ja citada, de Sirnone de Beauvoir, sébre a humanidade, podemos dizer que
esta deixa de ser uma espécie, para se transformar num devir, no momento
exato em que Narciso se olha no espelho das aguas.

Pisando no limiar do espirito, com a individualizacdo social, 0 homem
avanca na espiritualidade através do lento e vasto processo da individualizacao
medilnica que estudamos ao tratar dos horizontes tribal, agricola e civilizado.
Neste ultimo é que surge o conflito entre o social e 0 mediunico, porque o
espiritual se impde, a cultura subjetiva se define e se destaca da objetiva. Os
deuses materiais do politeismo se retnem numa forma Unica e superior, a do
monoteismo, que é abstrata, espiritual. A utopia leva Platdo a sonhar com a
Republica, Francis Bacon com a Nova Atlantida, Karl Marx com a sociedade
sem classes. Mas depois de Platdo e antes dos outros, Jesus também pregara
o Reino de Deus, para confirmar a natureza espiritual do homem, que
transcende a material. E Kardec, mais tarde, daria sentido espiritual a lei da
evolucdo, que o século dezoito descobriu, para mostrar que o Reino de Deus é
uma conquista progressiva, um avan¢o da humanidade, através do deserto
ilusorio dos bens materiais, na dire¢cdo da Canaa espiritual.

Ao atingir a individualizagdo mediunica, o profeta se pde em relagéo direta
e pessoal com Deus. Dois individuos se defrontam: o divino e o humano. Os
intermediarios, quer sociais, quer espirituais, sdo afastados. O profeta nao ne-
cessita mais dos sacerdotes, nem dos deuses. Abrdo, por exemplo, € amigo de
Deus e confabula com Ele. Despreza os deuses mesopotamicos e os de todos
0s povos iddlatras, porque elevou-se acima do gregarismo psiquico e descobriu
que a sua individualizagdo ndo € apenas um processo terreno, pois
corresponde a uma realidade espiritual, que é a individualizacdo de Deus.
Ninguém explicou melhor ésse fato do que Descartes, ao descobrir, no fundo
do “cégito”, no mais profundo de si mesmo, a idéia do Ser Supremo.

De onde viria essa idéia, que ndo encontra apoio na realidade exterior,
onde s6 encontramos os séres faliveis e imperfeitos da individualizagéo social?
SO poderia vir de uma realidade interior, e portanto espiritual. O Ser Supremo
nao corresponde aos produtos objetivos da evolugdo, mas aos subjetivos. E
como € éle o modélo unico da espiritualidade, aquéle ima divino de que falava
Aristoteles, que atrai 0 mundo para a sua perfeicdo absoluta, o individuo es-
piritual ndo pode dirigir-se sendo a éle. Dai a energia e a firmeza, a
intransigéncia com que os profetas hebreus rejeitavam a idolatria. O individuo
espiritual, que néles se desenvolvia, recusava-se a aceitar a prépria diluicdo
nos cultos formais do politeismo. Esses cultos constituem um perigo para a
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integridade espiritual do profeta.

A afirmacdo de John Murphy em seu tratado, “Origens e Historia das
Religides”, ajuda-nos a compreender todo ésse processo: “O homem é o
produto da evolucdo, tanto no seu corpo, quanto no seu espirito.” Murphy
acrescenta: “O ser humano passou por graus sucessivos de evolugéo, e foi o
seu espirito que o tornou especificamente humano.” As formas de
individualizag&o a que nos referimos oferecem a linha dessa evolug&o. Narciso
levanta a cabeca do espelho das aguas para contemplar o mundo com olhos
sonhadores. A descoberta de si mesmo, de sua especificidade, de sua beleza
prépria, descortina-lhe uma viséo diferente das coisas e dos séres. O corpo de
argila que recebeu o sdpro do Criador, segundo o mito biblico, revelou um
conteudo espiritual, que supera a realidade imanente e leva o homem ao plano
do transcendente.

A individualizacéo espiritual €, portanto, o apice do processo evolutivo que
se iniciou com a individualizac&o bioldgica. Ao atingi-la, 0 homem se iguala a
Deus, e pode falar a Ele como de igual para igual. N&o era assim que faziam os
profetas? Ouviam a Deus, e Deus 0s ouvia. A criacdo do homem a imagem e
semelhanca de Deus nao €, portanto, uma simples alegoria, e nao se refere ao
plano material. O deus antropoldgico é apenas uma concepg¢ao aproximativa da
realidade espiritual, que se converte no deus-sem-forma de Israel ou dos
misticos indianos. Deus é amor, diz Jodo, o0 evangelista, e essa afirmagéo nos
leva a um plano conceitual que paira muito acima do antropomorfismo religioso.
N&ao obstante, devemos precaver-nos das ilusées. O deus conceitual é apenas
um reflexo da realidade suprema. O individuo espiritual confabula com
entidades superiores, certo de falar com o préprio Deus, como ocorreu com
Moisés no Sinai ou com Elias no Carmelo. A individualizacédo espiritual é ainda
uma fase da evolugéo, que se prolonga nos planos da espiritualidade, muito
além das nossas possibilidades de concepcao e imaginacao.
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5
HORIZONTE ESPIRITUAL: MEDIUNIDADE POSITIVA

1. TRANSCENDENCIA HUMANA — A individualizacio espiritual
representa 0 momento de transcendéncia humana, ou seja, aquéle em que o
homem supera as condi¢bes da propria humanidade. Até ésse momento, ser
humano é estar ligado a condicbes animais, diferenciando-se das outras
espécies apenas pela razdo. Ha deuses e homens. Os deuses sao entidades
espirituais, superiores, que vivem nos intermundios, gozando do privilégio da
imortalidade. Os homens séo criaturas efémeras, escravizadas ao solo, “bichos
da terra, tdo pequenos”, segundo a expressdo de Camdes. Mas, quando a
evolucdo mediunica abre as perspectivas do horizonte espiritual, o0 homem
descobre que éle e os deuses sdo semelhantes, e por isso mesmo se eleva
sbbre a condicdo humana, atingindo a divina.

Na antiguidade e na ldade Média, o dualismo humano-divino se
mostra bem claro. Um fendmeno medilunico de possessdo é sempre tomado
como manifestacdo demoniaca ou sagrada. O homem, ndo tendo ainda
atingido o horizonte espiritual, ndo pode conceber que o espirito comunicante
seja da sua mesma natureza. Para éle, trata-se de uma entidade estranha, boa
ou ma. Entretanto, no horizonte profético de Israel, ja aberto as perspectivas
espirituais, aparecem as declaracfes insistentes de que o0s espiritos
comunicantes sdo de natureza humana, como vemos nos casos espiritas da
Biblia, Velho e Névo Testamentos. Somente na era moderna, porém, essa
compreensao ird se tornar efetiva. Porque sO entdo o espirito humano
amadureceu o suficiente, para que a promessa do Consolador, do Paraclito, do
Espirito da Verdade, possa cumprir-se. E por isso que o espirito de Charles
Rosma, ao comunicar-se em Hydesville, através da mediunidade das irmas
Fox, numa familia metodista, ndo é mais tomado como demoénio ou deus, mas
como o espirito de um homem. Assim aceito, Rosma pode falar do seu estado,
do seu passado, e dar as indicacbes de sua passagem ocasional pela
residéncia em que foi morto, bem como das condi¢cdes dessa morte e dos
indicios existentes no subsolo, que serdo encontrados mais tarde.

Rosma pode ser tomado como um exemplo do fendmeno da
transcendéncia humana, que assinala o aparecimento concomitante da
mediunidade positiva. Nao encontramos mais, em Hydesville, o profeta biblico,
nem o oraculo ou o pagé, mas o médium, ou seja, o individuo humano que se
tornou capaz de servir de intermediario entre séres espirituais e carnais, ambos
da mesma natureza. Rosma, o0 mascate, morto na casinha de Hydesuville,
transcende sua condicdo material humana, mas continua humano no plano
espiritual. De mascate, passa a espirito, e como espirito se comunica, gragas a
mediunidade das meninas da familia Fox. Ja n&o estamos mais no plano
mistico e misterioso do mediunismo, mas no plano cientifico, racional, da
mediunidade positiva.

Vemos assim que o aparecimento do horizonte espiritual € uma
decorréncia natural da evolugdo medidnica. Mas vemos também, como
assinala Kardec em “A Génese”, que essa evolucdo se realiza num contexto
histérico, juntamente com a evolu¢do mental, moral e espiritual do homem, no
processo de desenvolvimento econdmico-social da humanidade. Sem o
desenvolvimento cientifico, assinala Kardec, ndo se criaria no mundo o clima
necessario a compreensao do Espiritismo. Quando tratamos, pois, de
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mediunidade positiva, ndo fazemos abstracdo das condi¢Bes historicas que
propiciaram o0 seu aparecimento. Temos de encarar o problema no seu
contexto, para bem compreendé-lo.

A transcendéncia humana que caracteriza o horizonte espiritual nao
significa, por isso mesmo, uma fuga ou uma desercgéo das condi¢des humanas.
Pelo contrario, significa o aparecimento dessas condi¢cdes, permitindo a
superacdo da animalidade e a transferéncia do homem para o plano antiga-
mente reservado as divindades, fossem elas benéficas ou maléficas. Por outro
lado, essa superacdo ndo representa um passe de magica, um fato
sobrenatural, uma descontinuidade no processo histérico, mas o0 seu
prosseguimento natural. Tornar-se divino € o proprio destino do homem. O
divino, como ja dissemos, é aquilo que esta acima do humano, assim como o
humano é o que esta acima do animal. Déste ao homem hé a distancia de uma
superacao, mas essa distancia ndo € vazia. Do homem ao divino ha também
uma distancia, que se prolonga através de fases evolutivas bem definidas.
Podemos falar, lembrando Einstein, de um “continuum” do processo evolutivo,
englobando matéria e espirito. Porque nesse processo ndo ha solucdo de
continuidade.

Ja vimos as fases evolutivas inferiores, em que o homem sobe, pouco a
pouco, do plano bioldgico para o social e déste para o profético e o espiritual.
Mas nos dois ultimos, o profético e o espiritual, ja se iniciam as fases evolutivas
superiores. Veremos como essas fases se definem no plano mental, ao
analisarmos a série de concepg¢des que constituem, no seu conjunto, O
processo de transcendéncia do horizonte espiritual. E pelo pensamento que o
homem se eleva, supera as condigcbes da vida humana no plano fisico,
atingindo as possibilidades de sublimacdo humana no plano espiritual. Ortega y
Gasset de’nia 0 homem como um drama. Nada nos oferece melhor visdo désse
drama, em sua extensdo e em sua profundidade, do que o estudo da evolucao
humana a luz dos principios espiritas.

2. INTELIGENCIA SUPREMA — Em seu famoso estudo sobre a
consciéncia metafisica do Ocidente, Wilhelm Dilthey assinala trés motivos
fundamentais para a nova concep¢ao do mundo que surgiu a partir dos gregos.
“Como uma fuga se compde de poucos motivos fundamentais, assim ésses
trés motivos dominam téda a metafisica humana”, declara Dilthey,
acrescentando: “Foram transmitidos pelos povos antigos, unificando-se no
Império Romano, no mundo em declinio abarcado por ésse império, e néle se
fundiram ‘intimamente. Dessa unido surgem as obras dos Pais da Igreja e as
dos ultimos autores pagaos. Na obra de Agostinho, “A Cidade de Deus’,
encontramos sua maxima unificagao.”

Os motivos fundamentais de Dilthey sdo: a idéia grega de Deus como
inteligéncia suprema, arquiteto do universo; a idéia romana do mundo como um
sistema de relacdes juridicas; e a idéia judaica da criacdo do mundo. Vemos
que essa observacao de Dilthey concorda com a proposi¢cdo de John Murphy
sbbre o aparecimento do horizonte profético. Mas ndo devemos esquecer-nos
de que nesse horizonte jA comeca a raiar uma nova perspectiva, a do horizonte
espiritual. Alias, é exatamente nesse nOvo horizonte que a consciéncia
metafisica de Dilthey vai se definir, como o processo de transcendéncia que ja
assinalamos, e que o proprio Dilthey menciona no seu trabalho.

Trés motivos, também, nada mais que trés notas fundamentais, constituem
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a base e a substancia dessa fuga musical que, a partir dos gregos, dos
romanos e dos judeus, arrebatarda os espiritos e os conduzira a epopéia da
Renascenca, eclodindo na forma de uma verdadeira alvorada espiritual, no
século dezenove. Se Dilthey fésse espirita, teria alcancado, com sua
extraordindria arglcia, os contornos mais sutis dessa nova conjugacdo de
motivos, que nao se processa apenas no imanente, mas também no
transcendente. Ou seja: que nao se refere apenas ao homem, e a idéia de
Deus por éle formulada, mas também ao proprio Deus, e as relacdes do céu
com a terra. Dilthey, historicista, permaneceu no plano histérico, analisando
apenas 0os movimentos de idéias ao longo do tempo. Quando, porém,
aplicamos a mesma analise as consequéncias do processo historico, entramos
na resultante metafisica e presenciamos o fato transcendente da libertacao
espiritual do homem.

As trés notas da grande fuga se confundem com as assinaladas por
Dilthey, mas num outro plano. A primeira € a da concepcao de Deus como
inteligéncia suprema, centro mental do universo, ndo a penas o artista divino de
Platdo ou o artesdo biblico, mas a propria inteligéncia universal. Esta
concepcdo aparece simultaneamente no periodo histérico e nos limites
geograficos assinalados por Murphy para o horizonte profétic. Ndo se limita
aos gregos. Podemos encontra-la na india, na China, na Mesopotamia e na
Judéia. Mesmo na China de Confacio, quando a idéia de Deus parece apagar-
se ou substituir-se pela concepcdo moralista, numa forma juridica semelhante a
dos romanos, vemo-la brilhar na idéia do Tao. Mas é na Judéia que ela vai
atingir a sua definicdo, e a partir de Jesus € que ela se derrama sbbre os
homens de maneira abundante, gracas a analogia Deus-Pai, que impregna a
sua pregacao.

A segunda nota € a concepcdo do Homem como inteligéncia finita,
submetida a Deus, mas em desenvolvimento, filha de Deus, evoluindo
universalmente para Ele. A terceira € a concepcéo juridico-espiritual do mundo,
uma forma em que se fundem o pensamento juridico dos romanos e 0s anseios
espirituais dos judeus. Nessa forma, as relagcbes entre Deus e o Homem
aparecem como espirituais, independendo de féormulas e cultos. As relacfes
diretas, ja estabelecidas pelos profetas biblicos, atingem sua culminancia na
permanente ligacdo do Pai com o Filho, explicada por Jesus e que dara motivo,
mais tarde, para interpretacdes misticas do mistério da Divindade.

Essas trés notas fundamentais: Deus como inteligéncia suprema, o Homem
como filho de Deus, e as relacdes diretas entre o Pai e o Filho, se fundem na
caracteristica do horizonte espiritual, que € a transcendéncia. A fuga musical se
consuma. O espirito humano se liberta dos liames terrenos, para alcar-se
acima de si mesmo e projetar-se num futuro sem limites. A musica nos toca
através dos sentidos, mas esta além dos sentidos. Embora os sons que a
compdem pertencam ao dominio da percepgao, a harmonia que déles resulta e
a emogao que provocam, a mensagem que traduzem, extravasam do concreto.
A musica é sempre uma fuga ao real, sublimacgdo, transcendéncia. Dai a
felicidade da comparacdo de Dilthey, principalmente quando a aplicamos
aevolucao espiritual do homem.

Mas nenhuma doutrina consubstancia mais clara e poderosamente as notas
dessa fuga musical, do que a Doutrina Espirita, que por isso mesmo assinala a
culminancia do horizonte espiritual. A definicdo de Deus, em “O Livro dos Es-
piritos”, € como a pancada sonora da primeira tecla ou da primeira corda, para
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o inicio da fuga. “O que é Deus?”, pergunta Kardec. E o Espirito da Verdade
responde: “Deus € a inteligéncia suprema, causa primaria de tddas as coisas.”
Mais adiante, quando Kardec pede uma definicdo minuciosa, o Espirito o
adverte: “Nao vos percais hum labirinto, de onde ndo poderieis sair.”

Esta assim colocada a premissa maior da nova concep¢do do mundo, que
assinala o horizonte espiritual. Deus ndo éuma forma humana, ndo € uma
figura mitolégica, ndo € um simbolo. Deus € a realidade fundamental, a
Inteligéncia Suprema, a fonte de que surgem tédas as coisas, assim como da
inteligéncia finita do homem surgem as coisas que constituem o seu mundo
finito. Ndo € possivel dar forma a Deus, limita-lo, restringi-lo, domina-lo pela
nossa razdo, como nao € possivel dar forma a nossa propria inteligéncia. Deus
e 0 Homem superam o mundo formal, o plano das aparéncias. E, assim, o
horizonte espiritual se abre soObre todos os horizontes anteriores, como o
alargamento infinito de uma realidade finita, em que os homens vinham se
arrastando, atraveés dos milénios.

3. INTELIGENCIA FINITA — Procuremos aprofundar o tema da
inteligéncia finita em relacdo com a Inteligéncia Suprema ou infinita. As mais
antigas concepcdes religiosas, do Oriente e do Ocidente — como o Vedismo
indiano ou o Druidismo gaulés — mostram-se impregnadas de emanatismo. As
almas humanas sao apresentadas como emanacOes da Divindade. A
inteligéncia finita do homem nada mais € que uma centelha da Inteligéncia
Suprema, que dela provém e a ela voltara. Ainda hoje, no meio espirita e nos
meios espiritualistas mais diversos, essa concepcdo encontra defensores, e
nao raro € apresentada como novidade. H4 mesmo quem pretenda, com ela,
superar a concepcao espirita ou “melhora-la”, afirmando que somente o
emanatismo pode dar explicacdo cabal do processo da Criacdo. O Espiritismo,
entretanto, ndo pretende dar explicacdes cabais, definitivas e absolutas. Seu
objetivo é a penetracdo gradual no desconhecido, que a razdo humana nao
pode tomar de assalto. Por isso mesmo, sua posicdo € cientifica, como
assinalava Kardec, e ndo religiosa ou mistica, ao tratar dos problemas funda-
mentais da vida humana.

Concebido como inteligéncia finita, o homem n&o se apresenta no
Espiritismo como emanacdo de Deus, mas como sua criacdo. Se fosse
emanacao, seria parte do préprio Deus. Sendo criacdo, é obra de Deus. No
capitulo primeiro da segunda parte de “O Livro dos Espiritos” encontramos a
pergunta 77, assim formulada: “Os Espiritos sdo séres distintos da Divindade,
ou ndo seriam mais do que emanacgdes ou porgdes da Divindade, por essa
razao chamados filhos de Deus?” E a resposta é clara e incisiva: “Meu Deus!
S&o obra sua, precisamente como acontece com um homem que faz uma
maquina. Esta é obra do homem, e ndo éle mesmo. Sabes que o homem,
quando faz uma coisa bela e util, chama-a sua filha, sua criacdo. Da-se o
mesmo com Deus. Nos somos seus filhos, porque somos sua obra.” Num
capitulo anterior, o primeiro da parte primeira do livro, encontramos, na per-
gunta namero 10, a explicacdo de que o homem nédo pode compreender a
natureza intima de Deus, porque: “para tanto, falta-lhe um sentido”. Somente
com a evolugédo, esclarece o livro, o homem desenvolvera ésse sentido,
aproximando-se gradativamente do conhecimento de Deus.

A inteligéncia finita €, portanto, uma criacdo da Inteligéncia Suprema.
Criacdo universal, a que Deus concedeu, por tdda parte, a mesma natureza.
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Como essa natureza éessencialmente evolutiva, a inteligéncia finita, em todo o
universo, avanca para Deus, através de uma incessante expansdo de suas
faculdades, de um continuo aprimoramento de si mesma. Aristételes ja notara
ésse movimento ascensional das coisas e dos séres, colocando o seu Deus na
impassibilidade de um im& universal, que a tudo e a todos atrai, “como a
criatura amada atrai o amante.” Esta segunda nota da fuga musical a que
Dilthey se refere, e que interpretamos aqui a luz do Espiritismo, constitui uma
das caracteristicas fundamentais do horizonte espiritual. Podemos encontra-la,
como acabamos de ver, tanto entre os gregos, na idade de ouro da Grécia,
guanto entre os indianos ou os judeus, ou ainda entre os gauleses e 0s
bretdes, no Ocidente.

A concepcao do homem como filho de Deus, e a0 mesmo tempo como sua
obra, sem nenhuma explicacdo pretensiosa da maneira ou da técnica da
criacdo, apresenta-se no Espiritismo como provisOria, com tddas as
caracteristicas de uma teoria cientifica, a ser confirmada mais tarde. H3,
naturalmente, um profundo mistério por tras dessa alegoria. O Espiritismo esta
consciente disso, mas também estd consciente de que ndo ha outra maneira
racional de enfrentar o mistério, sendo essa. A razdo demonstra ou exige um
processo criador, e conseqientemente uma forga criadora. A intuicdo humana,
latente em cada homem e imanente na espécie, desde todos os tempos, faz
pulsar o coragdo diante do mistério, como nas bordas de um abismo. E todo
aguéle que nado teme equilibrar-se nas bordas, “sabe”, por intuicdo e por
exigéncia da razdo, que uma Inteligéncia Suprema atua no Universo. N&o ha,
pois, como deixar de admiti-la. E os proprios Espiritos, comunicando-se através
da mediunidade, confirmam essa intuigdo humana.

Filha de Deus e obra de Deus, a inteligéncia finita reine em si a explicacéo
emanatista e a explicagdo artistica. E uma concepcéo dialética, uma sintese
histérica. De um lado, o emanatismo védico, e, de outro, a arte platbnica e o
artesanato biblico, chocam-se e se fundem no processo da criacdo. Deus nao
expende centelhas nem fabrica inteligéncias. E antes uma fonte criadora, um
Pai Supremo, que gera filhos na matriz misteriosa do Universo. Vemos que ja
existe, nesse aprofundamento da idéia, um avanco na concepcdo do poder
criador de Deus, primeiramente interpretado como luz a irradiar-se, depois,
como artista ou artesdo a construir, e, por fim, como um ser a procriar. Da
exterioridade a interioridade, a concepcao do poder criador parte da analogia
objetiva, a luz a irradiar; para a analogia operacional, o artista a plasmar a sua
obra; e atinge a analogia organica, com o Pai Supremo a gerar os filhos
humanos e finitos.

Estes filhos, porém, herdam as qualidades paternas. Para serem legitimos,
nao podem e nao devem permanecer num plano de inferioridade constante.
Assim como os filhos humanos nascem pequeninos e frageis, mas crescem e
igualam-se aos pais, assim também os filhos divinos, embora inferiores no
inicio, trazem no intimo o poder de crescer e igualar-se ao Pai. Embora
estejamos, nesse ponto, em pleno terreno hipotético, a observacdo das leis
naturais autoriza a hipotese. A biologia, a psicologia, a sociologia, a historia, a
antropologia, a arqueologia e a paleontologia, oferecem bases seguras a
hipotese do crescimento humano, a partir das formas inferiores da animalidade,
até alcancar as superiores expressdes da consciéncia espiritual. Mas ninguém,
talvez, tenha expressado melhor ésse principio do que o apodstolo Paulo, ao
afirmar que somos “herdeiros de Deus e co-herdeiros de Cristo”.
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4. MEDIUNIDADE POSITIVA — Jesus assinala o aparecimento do
horizonte espiritual, marcando o inicio de um névo ciclo histérico no Ocidente.
Com o seu ensino, amplamente divulgado e aceito, as grandes concepc¢oes do
passado, limitadas a pequenos circulos de iniciados ou eleitos, modelam uma
nova mentalidade coletiva. O Deus-Pai de Jesus transcende o Deus-Familiar
de Abrdo, Isaac e JacO, supera a natureza tutelar dessa concepc¢ao judaica.
Por isso, o Deus evangélico ndo é guerreiro, mas amoroso e justo; ndo faz
discriminagbes, ndo exige culto externo, ndo quer intermediarios. Como Pai
Universal, o antigo Javé tribal atinge dimensfes cosmicas, € o Deus dos
homens e dos anjos, da terra e das “outras moradas” que existem no infinito.

Paulo, que exemplifica o drama da transicdo da consciéncia judaica para a
cristd, adverte que Deus ndo deseja cultos externos, semelhantes aos
dedicados as divindades pagas, mas “‘um culto racional”’, em que o sacrificio
ndo sera mais de plantas ou animais, mas da animalidade, ou seja, do ego
inferior do homem. A religido se depura dos residuos tribais, despe-se dos ritos
agrarios e da complexidade que ésses ritos adquiriram no horizonte civilizado.
Torna-se espiritual. Os préprios apdéstolos do Cristo ndo compreendem de
pronto essa transicdo. Pedro chefia o movimento que Paulo chamou
“‘judaizante”, tendendo a fazer do Crisfianismo uma nova seita judaica. Mas
Paulo é a flama que mantém o ideal do Cristo. Inteligente e culto, € um dos
poucos homens capazes de compreender a nova hora que surge, e por iSso 0
Cristo o retira das hostes judaicas, para coloca-lo a frente do movimento
cristao.

A religido espiritual, desprovida de culto externo, iluminada pela razéo,
individualiza-se. O cristdo ndo precisa do sacramento de um sacerdote, do
beneplacito de uma igreja, mas tdo-somente da pureza da sua prépria
consciéncia. O rito do batismo, que Pedro exige dos novos adeptos, juntamente
com a circunciséo, repugna a Paulo, que o substitui pelo “batismo do espirito”,
ou seja, a elucidacdo evangélica, seguida do desenvolvimento medidnico. O
mediunismo profético se generaliza, porque “o espirito se derrama sbbre téda a
carne”, e a fé, iluminada pela razao, deixa o terreno primario da crenca, para
elevar-se ao da conviccdo, através do conhecimento direto da realidade
espiritual, tdo clara e positiva quanto a material. A mediunidade desenvolvida
encoraja 0s apostolos, que se mantém em contato com as fér¢as espirituais,
para poderem enfrentar o poder temporal. Os martires, os santos e 0s sabios
encherdo o mundo de espanto, com as luzes de uma nova e vigorosa
concepgao da vida, que eleva o homem acima de si mesmo.

E evidente que tudo isso n&o se realiza de um dia para outro, mas através
de um lento processo de evolucdo social, econbémica, cultural e espiritual.
Jesus se chamava a si mesmo de semeador, porque conhecia o lento processo
da semeadura e germinagdo das idéias. Sabia, também, que os principios da
sua doutrina, do seu ensino, teriam de sofrer as deformacdes naturais désse
processo. Por isso anuncia, como vemos no Evangelho de Jo&o, a vinda do
Consolador, do Paraclito, do Espirito da Verdade, incumbido de restabelecer a
pureza da seara, separando o joio do trigo, O horizonte espiritual se abre em
espirais crescentes sébre o mundo: primeiro, num circulo restrito de apostolos
e adeptos, oferece o0 modélo de uma nova ordem; depois, espalha-se pela
terra, modificando as consciéncias, mas compretendo-se com os elementos da
velha ordem; por fim, domina o mundo, mas impregnado das herancas
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mitologicas; e s6 entdo consegue romper as perspectivas apocaliticas de “um
ndvo céu e uma nova terra”, através da Reforma e do Espiritismo.

Quando os homens atingiram o nivel necessario de conhecimentos, para
voltarem a verdadeira concepcao cristd, tornando-se capazes de compreender
o que o Cristo havia ensinado e 0 que ndo pudera ensinar na sua época,
segundo as suas préprias palavras, entdo a revolta sacudiu a Igreja e o Espirito
derramou-se fartamente sbbre tdda a carne. Lutero encarnou a luta contra o
paganismo iddlatra que invadira, como terrivel joio, a seara cristd. Combateu
corajosamente o comércio de indulgéncias. Reclamou e impds a volta a Cristo
e aos textos esquecidos do seu Evangelho. Mas depois de Lutero viria o
Espirito da Verdade, para impor o retérno ndo somente a letra, aos textos, e
sim ao proéprio espirito do Evangelho, a esséncia espiritual do Cristianismo. E
Kardec iniciaria o grande movimento doutrinario de restabelecimento do ensino
de Jesus, sob a égide da Falange do Espirito da Verdade.

E por isso que vemos, na propagacdo do Espiritismo, repetirem-se os
milagres da fé e da coragem dos cristados primitivos. Completa-se, com a era do
Consolador, o ciclo espiritual iniciado h& dois mil anos, pelo proprio Cristo. Os
martires se entregavam as chamas e as feras, porque sabiam existir uma
realidade supra-terrena, e ndo apenas por crerem nessa realidade. Entre os
espiritas, veremos a mesma coisa. O escritor inglés Denis Bradley conclui o
seu livro, “Rumo as Estrélas”, declarando peremptoriamente: “Eu n&o creio. Eu
sei.” E essa conviccdo poderosa, resultante do desenvolvimento da
mediunidade positiva, que faz o movimento espirita enfrentar tédas as forgas
organizadas do mundo, desde o pulpito até a catedra, para sustentar uma nova
concepcao da vida e do mundo.

Kardec explica, em “A Génese”, capitulo primeiro, por que o0 Espiritismo sé
poderia surgir em meados do século dezenove, depois da longa fermentacdo
dos principios cristdos da Idade Média e do desenvolvimento das ciéncias na
Renascenga. Escreveu éle: “O Espiritismo, tendo por objeto o estudo de um
dos elementos constitutivos do Universo, toca forcosamente na maioria das
ciéncias. S6 poderia, pois, aparecer, depois da elaboracdo delas. Nasceu pela
férca mesma das coisas, pela impossibilidade de tudo explicar-se apenas pelas
leis da matéria.” Como se vé, da conjugacdo dos elementos materiais e
espirituais, em evolucdo simultanea, resulta o clima que permite ao mundo
atingir a plenitude do horizonte espiritual, onde a mediunidade positiva se torna
a fonte de esclarecimento e orientacdo dos problemas do espirito. Gracas a
ela, o homem se emancipa da tutela dos ritos e cultos primitivos.
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6
EMANCIPACAO ESPIRITUAL DO HOMEM

1. IMANENCIA E TRANSCENDENCIA — Colocando o problema da
evolucdo humana em térmos de imanéncia e transcendéncia, segundo a
acepcdo moderna désses vocabulos, podemos compreender melhor a natureza
transcendente do horizonte espiritual. Os quatro horizontes que o antecedem: o
tribal, o agricola, o civilizado e o profético, representam o periodo de imanéncia
do processo evolutivo. Nesse periodo, de acérdo com o “principio da
imanéncia”, de Le Roy, tdda a potencialidade espiritual do homem encontra-se
em desenvolvimento, tudo o que néle € implicito transita para o explicito. A
experiéncia da magia, dos mitos agrarios e da mitologia civilizada, das religides
organizadas e da eclosao protética, nada mais € do que uma sequéncia de
fases do periodo imanente, em que o homem acorda em si mesmo as fér¢as
latentes da alma, preparando-se para a fase de transcendéncia que virh com o
horizonte espiritual.

Esse € um dos motivos por que a Revelacdo Cristd se mostra mais
poderosa e atuante que as anteriores. J4 vimos que o horizonte espiritual
aparece com Jesus, com €éle se define. Vimos também que Israel representou,
mais do que 0s outros paises, 0 momento em que as fér¢as desenvolvidas no
periodo da imanéncia atingiram a sua culminancia. Assim, o proprio
desenvolvimento historico explica e justifica as afirmagdes misticas,
aparentemente dogmaticas, da supremacia espiritual de Israel e do seu papel
de povo eleito. Para a mentalidade mistica dos horizontes anteriores, a posicao
de Israel ndo poderia ser interpretada sendo como uma determinacgéo celeste.
A prépria alegoria da Alianca confirma isto, O pacto firmado entre Deus e seu
povo € a simples divinizacdo de um sistema agrario de compromissos
humanos. Mas era através dessa alegoria que 0s antigos conseguiam entender
e explicar uma realidade inexplicavel, qual fésse a supremacia espiritual do
povo hebraico e o seu dever indeclinavel de lideranca mundial.

A incompreensédo do fato permanece ainda hoje, tanto no seio das religibes
cristds, quanto no proprio judaismo. A expectativa milenaria do Messias, e a
ambicdo de dominio universal e absoluto, das seitas cristds provindas do
judaismo, nada mais sdo do que residuos do periodo de imanéncia. A
destinacdo messianica de lIsrael ndo foi e ndo é encarada no seu sentido
historico, mas no seu antigo aspecto teologico. Dai a razdo do povo eleito
esperar ainda o cumprimento da promessa divina e das seitas cristas
modernas, que se julgam herdeiras da mesma promessa, insistirem t&o
firmemente nos seus direitos de dominacéo e orientagcdo exclusiva das cons-
ciéncias, para salvacdo das almas.

O Espiritismo, doutrina livre, dindmica, sem dogmas de fé, sem intengdes
exclusivistas ou pretensdes salvacionistas. corresponde precisamente a fase
de esclarecimento do horizonte espiritual. Por isso € que ele se apresenta
como desenvolvimento natural do Cristianismo, sequéncia inevitavel do
processo historico, enfrentando o problema da salvacdo em térmos de
evolucéo, e procurando explicar as alegorias do passado a luz da compreensao
racional. Curioso notar-se que, nesse ponto, os adversarios do Espiritismo o
acusam de racionalismo, sustentando a tese imanente, ou seja, a tese provinda
do periodo de imanéncia, segundo a qual existem misterios que a razdo nao
alcanca. Entre ésses mistérios, figura o da destinacdo messianica de Israel,
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que, como vimos, ndo era explicdvel no periodo anterior, mas hoje € perfeita-
mente compreensivel.

No periodo de imanéncia, o homem ndo havia atingido a emancipacao
espiritual que lhe permitiria encarar os grandes problemas da sua propria
destinagao. Possuindo, entretanto, o sentimento intuitivo désses problemas,
procurava racionaliza-los através de simbolos, de alegorias. No periodo de
transcendéncia, o homem, ja espiritualmente desenvolvido, possui 0s
elementos necessarios para enfrentar ésses problemas e resolvé-los. I1sso nédo
quer dizer, entretanto, que o Espiritismo se considere, ou que 0s espiritas se
considerem como novos detentores da verdade absoluta. Pelo contrario: o
Espiritismo proclama a existéncia de problemas que sdo ainda insoltveis, como
a da prépria natureza de Deus. Insolaveis, porém, no momento presente, uma
vez que o processo evolutivo levara o homem, progressivamente, a desvendar
0S novos mistérios que lhe forem sendo propostos pela prépria evolucao.

As reservas modernas quanto ao racionalismo sdo explicaveis, diante da
experiéncia que conduziu os homens ao ceticismo, a descrenca, ao
materialismo, e conseqientemente a uma posi¢cdo incbmoda, de negativismo
explicito ou implicito dos val6res da vida. Mas o racionalismo espirita repre-
senta precisamente o reajuste da posicao racionalista. Porque a razao aplicada
ao julgamento do passado, em funcdo das conquistas ainda recentes do
presente, provoca o desequilibrio do espirito, quando se pretende estabelecer
o absolutismo racional. No Espiritismo, a razdo € apresentada como uma
funcd@o do espirito, um dos seus instrumentos de acao, e ndo como 0 proprio
espirito. O absolutismo da razdo ndo existe, embora a razdo se apresente
como instrumento indispensavel para o esclarecimento espiritual.

Por outro lado, é necessario considerar que a razao foi a escada de que o
homem se serviu, para superar os horizontes anteriores, libertando-se do
dominio das fbrcas naturais ou instintivas. A razdo €, por assim dizer, a
alavanca espiritual que elevou o homem do periodo de imanéncia para o de
transcendéncia, permitindo-lhe julgar-se a si mesmo e delinear as perspectivas
da sua propria libertacdo, O Espiritismo, como doutrina que corresponde
exatamente as aspiracfes e as exigéncias do horizonte espiritual, ndo pode
abrir m&o da razdo, nem mesmo em favor da intuicdo, que pertence a um
periodo futuro do desenvolvimento humano.

2. DESENVOLVIMENTO DA RAZAO — O horizonte profético assinalou a
fase culminante de desenvolvimento da raz&o. Ja tivemos ocasido de estudar
0s motivos dessa ocorréncia, no vasto periodo histérico que vai do 9° ao 3°
século antes de Cristo, segundo a teoria de John Murphy. Resta-nos apreciar a
maneira por que a razao vai progressivamente impondo os seus direitos, até
conquistar a supremacia necessaria, para libertar o espirito humano dos liames
terriveis do passado.

Podemos observar com seguranca o vigoroso surto da razao no horizonte
profético, a comecar da propria agitacdo profética na Palestina. Os
conquistadores de Canaa carregavam no espirito a heranca das civilizagdes
mesopotamica e egipcia. Os germes da razdo estavam bem desenvolvidos
naquelas mentes inquietas, que procuravam construir um névo mundo para Si
mesmas e anunciar aos demais povos o advento de uma nova ordem. Mas
foram os profetas de Israel os corifeus désse movimento renovador, quer
levantando sua voz contra o apégo aos velhos habitos, quer anunciando com
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insisténcia a aproximacao dos novos tempos.

Os debates teoldgicos de Israel aparecem como uma preparacdo da
efervescéncia medieval. Os profetas agitam a pasmaceira teologica do povo
eleito, propondo questbes que perturbam a propria ordem social. AO mesmo
tempo, na Grécia, a filosofia se desprende da sua matriz orfica, supera o
pensamento mistico do orfismo tradicional, e ensaia 0s primeiros passos da
perquiricdo racional. Na propria China estagnada surge a inquietacdo
provocada pela introducéo do Budismo e pelo aparecimento do Confucionismo.
Na india védica, submetida ao jugo das tradi¢cdes, a renovacao budista mistura-
se as influéncias procedentes do pensamento grego, cujo poder de irradiacdo
nao conhece barreiras, no Ocidente ou no Oriente. No mundo romano, a
infiltracdo grega submetia as tradicoes do Império e o politeismo dominante ao
julgamento progressivo, que a contribuicdo judeu-crista iria acelerar de maneira
decisiva.

O Cristianismo aparece como o verdadeiro remate désse vasto processo.
Jesus nao se limita a condenar o apégo ao ritualismo religioso no mundo
judaico. Ele proclama a natureza espiritual de Deus, e consequientemente a do
homem, filho de Deus. Ensina a universalidade do espirito, rompendo assim as
barreiras de todos os preconceitos tribais. que dividiam a humanidade em
grupos raciais ou religiosos. Mostra que o samaritano podia ser melhor que um
principe da igreja judaica, e adverte a mulher samaritana que Deus devia ser
adorado, ndo através de formulas exteriores, em locais considerados sagrados,
mas “em espirito e verdade”.

Quando observamos o fendbmeno do aparecimento e da propagacdo do
Cristianismo, primeiramente na Palestina, e depois no mundo, verificamos que
se tratava de uma verdadeira revolucdo. Mas a caracteristica dessa revolucao
€ precisamente o apélo a razao. O Cristianismo exigia das criaturas 0 uso
désse poder misterioso do raciocinio, que as fazia senhoras de si mesmas,
responsaveis pelos seus atos. Contra a autoridade das Escrituras e dos
Rabinos, bem como da propria tradicdo, Jesus proclamava a soberania da
consciéncia. Limpar o vaso por dentro, e ndo apenas por fora; servir-se do
sdbado, em vez de escravizar-se a éle; orar conscientemente, sabendo que
Deus, sendo Pai, ndo da pedra a quem lhe pede pdo, nem cobra a quem lhe
pede peixe.

Os homens ainda ndo estdo preparados para compreender todos o0s
principios dessa revolucdo. Continuardo apegados. por muito tempo, aos
velhos moldes autoritarios, subjugados pelos antigos preceitos. Mas o fermento
esta lancado na medida de farinha, e inevitavelmente a far4 levedar. Os
proprios apostolos ndo assimilardo suficientemente as licbes do Mestre.
Procurardo ajustar o Cristianismo aos velhos moldes judaicos, reté-lo nas
sinagogas, prendé-lo ao Templo de Jerusalém. Pedro, o velho pescador, néo
admitird cristdo que ndo se submeta a ser circuncidado. Mas Jesus conhece
um homem gque amadureceu o suficiente para fazer prevalecer a razdo s6bre o
costume, o uso, a tradicdo. Esse homem é Paulo de Tarso. que promovera no
Cristianismo nascente 0 movimento vivo de repulsa ao predominio do passado.

A reforma grega do Orfismo pelo Pitagorismo, a reforma indiana do
Hinduismo pelo Budismo, a reforma chinesa do Taoismo pelo Confucionismo, e
a reforma siria do Judaismo pelo. Cristianismo, eis o0s grandes eventos
historicos que assinalam o advento mundial, no horizonte profético, da era da
razdo. Pitagoras € o primeiro a ensaiar, na Grécia do século sexto, e no mundo
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inteiro, a unido do pensamento mistico ao racional. E a partir dos pitagoricos, o
grande drama da evolucdo humana, durante milénios, se desenvolvera nesse
plano: a luta pela racionalizagdo da fé.

A crenca pela crenca, a fé pela fé, a obrigacao e a necessidade de aceitar a
tradicdo, como verdade absoluta, acabada e perfeita, sdo caracteristicos dos
horizontes primitivos, das fases de predominio do instinto e do sentimento. Na
proporcdo em que a razao se desenvolve, em que o homem aprende a pensar
e a julgar, a fé cega, tradicional, ja ndo pode satisfazé-lo. A férmula comodista:
“Creio porque creio”, exigira um substituto dindmico e fecundo: “Creio porque
sei

O horizonte profético se encerra com o predominio da razdo. Ao contrario
do que se costuma dizer, a razdo nao aparece como exclusivamente grega,
ndo obstante a contribuicdo da Grécia seja a mais decisiva para 0 seu
desenvolvimento. Encontramos, como ja vimos acima, o florescimento da razéo
ao longo de todo o horizonte profético, prenunciando a supremacia mundial que
ela devera assumir, com o advento do horizonte espiritual. Mas havera ainda
uma grande fase historica de reacao, de luta profunda e morosa, entre a razédo
e a fé, embora aquela tenha de sair triunfante.

3. O DRAMA MEDIEVAL — A Idade Média é a fase dramatica do
desenvolvimento da razdo. A tentativa pitagérica renova-se nesse vasto e
sombrio periodo da historia européia, mas em condicbes completamente
diversas, O Cristianismo nascente recebera, desde a Palestina, um duplo im-
pulso de racionalizacdo: de um lado, a insisténcia do Cristo em libertar os
homens do dogmatismo fideista dos judeus; de outro, a influéncia do
pensamento grego, bem patente nos proprios evangelhos. “Religiao do livro”,
como mais tarde a chamariam os mugulmanos, penetrou essa nova religido no
Império Romano em meio a efervescéncia da decadéncia, incentivando e
acalorando os debates em toérno dos problemas da fé. Mas no proprio
Cristianismo a contradicdo dialética se acentuava de maneira ameacadora.
Com o correr do tempo, a fé conseguiu superar sua antagonista, a razdo, e
submeté-la ao seu império. Nada exprime melhor ésse fato do que a férmula
medieval: “A filosofia é serva da teologia.”

Os que ainda hoje acusam o Cristianismo de religido reacionaria e
obscurantista, em virtude do medievalismo e suas consequéncias, esquecem-
se de que foi éle a Unica religido capaz de incentivar o desenvolvimento da
razdo, e até mesmo de preservar a heranca cultural greco-romana através do
periodo barbaro. Esquecem-se de que préximo a Nazaré existia a Decapolis
grega, e que o préprio nome da nova religido derivou de uma palavra grega.
Esquecem-se ainda dos fatos histéricos fundamentais do desenvolvimento do
Cristianismo na Europa, entre os quais devemos assinalar a aproximacao
constante com 0 pensamento grego, O interésse pelas suas contribuices
filosoficas, a tentativa de “pensar o evangelho através da logica grega”, e até
mesmo a de platonizar e aristotelizar os fundamentos da nova religido.

A reacdo do fideismo, entretanto, quase féz recuar o impeto da razédo. O
passado mitico e mistico da humanidade pesou fundamente na balanca. O
proprio Cristo foi transpormado em ndévo mito, e suas expressdes alegoricas,
empregadas sempre num sentido racional, esclarecedor, converteram-se em
dogmas de fé. “O cordeiro que tira o pecado do mundo”, imagem explicativa,
referente a crenca judaica na eficacia magica do sacrificio de animais; o
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resgate dos pecados pelo sangue”, alegoria ligada a antiga supersticdo da era
agraria, de purificacao pela efusdo de sangue; a transubstanciacéo do pao e do
vinho em corpo e sangue do Cristo, idéia magica, de sentido alegérico,
proveniente dos antigos “Mistérios” das religides orientais; e assim tantas
outras, adquiriram a forca de preceitos literais, de ordenacdes divinas. Ao
mesmo tempo, as formas do culto exterior, das religides pagas e judaicas, e as
proprias festas do paganismo, foram adaptadas a nova religido. O processo de
sincretismo religioso, hoje tdo bem conhecido e estudado pelos sociélogos,
transformou o Cristianismo em névo dominio do mito e da mistica.

Apesar de todo ésse gigantesco esforco de asfixia da razdo, esta,
entretanto, continuou a se desenvolver. Submetida ao império da fé,
constrangida a servir aos dogmas, ém vez de critica-los, transformada em
“serva da teologia”, nem por isso a razdo pdde ser esmagada. Porque, mesmo
para servir ao dogmatismo, ela conseguia agitar e inquietar os Espiritos. As
heresias surgiram do ch&o “como cogumelos”, segundo a expressdo de
Tertuliano, e mesmo depois que o principio de usucapido, do direito romano, foi
empregado racionalmente contra a razdo, em defesa do fideismo asfixiante, a
razdo continuou a abrir as suas brechas na muralha dogmatica. O proprio
Tertuliano acabou como herege, e foram muitos os padres e doutéres que,
embriagados pelo vinho grego da dialética, resvalaram para o abismo das con-
denacdes.

A famosa Querela dos Universais, provocada pelo desafio de Porfirio,
discipulo de Platino, marcaré a fase decisiva do desenvolvimento da raz&o, no
mais agudo periodo da consolidacdo da dogmatica medieval. Figuras brilhantes
de pensadores cristdos, como estrélas perdidas no céu escuro do
medievalismo, assinalarédo o roteiro da razao, como um traco de giz no quadro-
negro da época. A partir dos hereges dos quatro primeiros séculos, sufocados
pela violéncia ortodoxa dos que se julgavam herdeiros exclusivos da era apos-
télica, podemos gizar no quadro uma linha que passa por Agostinho, no século
V; por Erigena e Alcuino, no século VIII; pelo dialética Beranger de Tours, do
século 11°, que negava a Eucaristia; por Abelardo, com seu “Sie et Non”; pelo
trabalho dos “mestres de sentenca”, entre os quais se destaca Pedro
Lombardo; para, afinal, chegarmos a Tomas de Aquino, que representa a
codificacdo das contradicbes medievais, com sua “Suma Teoldgica”.

O drama da razdo na ldade Média empolga pelos seus lances heréicos,
mas ao mesmo tempo assusta, pelo tragico de seus episddios cruéis. Abelardo
€ uma das figuras mais representativas, sendo a propria encarnacado désse
drama. Em pleno século 11°, aceitava a supremacia da fé, mas chegou a tentar
uma explicagao racional do dogma da Trindade, caindo na condenacao de
heresia. Duas vézes foi condenado pelos Concilios. E para que néo faltassem
no simbolismo da sua vida, o colorido das paixdes humanas da época, temos o
seu romance com Heloisa e o desfecho cruel a que é levado. Dilthey
considerou a Idade Média como um caldeirdo, em que ferviam as idéias,
misturando, num gigantesco processo de fusdo, as contribuicbes do
pensamento greco-romano com 0s principios judeu-cristdos. Esse imenso
“cozido”, que teve de ser preparado através de um milénio, s6 estaria completo
nos albores do século 14, logo apds a codificagdo da “Suma Teoldgica”.

A luta entre a razdo e a fé encontra, portanto, 0 seu epilogo, na
Renascenca. Embora tenhamos de reconhecer a sua continuidade, mesmo em
nossos dias, a verdade é gue ela agora se processa em plano secundario,
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como simples residuo natural de épocas superadas. Descartes foi 0 espada-
chim que deu o golpe final nesse duelo de milénios. Inspirado pelo Espirito da
Verdade, segundo a sua prépria expressao, o filésofo do “cégito” libertou a
filosofia da serviddo medieval e preparou o terreno para 0 advento do
Espiritismo. Mais tarde, Kardec poderia exclamar, como vemos no pértico de
“O Evangelho Segundo o Espiritismo”, que “Fé inabalavel € somente aquela
que pode encarar a razao face a face, em tédas as etapas da humanidade”.

O que hoje se condena como racionalismo ndo é propriamente a razao,

mas o absolutismo racional. A luta filos6fica que se travou e ainda se trava no
nosso tempo ja ndo se refere mais ao problema antigo e medieval de razéo e
fé, mas as questdes modernas, tipicamente metodoldgicas, de razéo e intui¢ao.
E uma batalha que se trava no campo da teoria do conhecimento, e ndo mais
no campo da supersticdo e do dogmatismo fideista. Para o Espiritismo, essa
batalha esta superada.
A razdo é apenas o instrumento de que o Espirito, o Ser, em sua manifestacao
temporal, se serve para dominar o0 mundo. A intuicdo € o processo direto de
conhecimento, de que o Espirito dispbe em seu plano préprio de acdo — €
espiritual — e que desenvolvera no plano material, na propor¢do em que 0
dominar pela razdo. Mas a importancia da razdo, no processo evolutivo do
homem, como forma de libertacdo espiritual, jamais podera ser negada. Ao
estudar o Renascimento, compreendemos o papel do racionalismo, na
emancipacao espiritual do homem, e o motivo por que o Espiritismo ndo pode
abdicar de suas caracteristicas racionalistas, para realizar a sua missao
emancipadora total.

4. A MATURIDADE ESPIRITUAL — O Renascimento assinala o0 momento
histérico de emancipacdo espiritual do homem, O processo de
desenvolvimento da razdo aparece completo, nesse homem névo que, com
Descartes, refuta o dogmatismo medieval e proclama os direitos do
pensamento. Ndo importa que o fendmeno cartesiano pertenca ao século
dezessete, quando os albores da nova era ja haviam surgido no catorze, no
Quattrocento italiano, O processo, como vimos anteriormente, vinha de muito
antes. Mas assim como Abelardo encarna o drama medieval em tdédas as suas
cbres, Descartes € quem encarna a epopéia do Renascimento, a vitéria da
razao sObre o fideismo medieval. Néle e através déle é que a razédo triunfa para
sempre, marcando 0s rumos de um ndévo mundo, para uma humanidade
renovada.

Mas o episddio historico que assinalara, como verdadeiro marco no tempo,
0 momento de emancipacao espiritual do homem, somente ocorrera em uns do
século dezoito, na efervescéncia da Revolucdo Francesa. O estabelecimento
do Culto da Razéo, por Pierre Gaspar Chaumette, com a entronizacdo da
bailarina CandeilLe, da Opera de Paris, na presenca de Robespierre, em 1793,
na Catedral de Notre Dame, é um episodio que representa verdadeira invasao
do processo historico pelo mito. Alias, tdda a Revolugcdo Francesa apresenta
ésse curioso aspecto de uma revivescéncia mitica em pleno dominio da
histéria. Foi um movimento histérico que se desenrolou no plano da alegoria.
Cada uma das suas fases, e ela inteira, no seu conjunto, aparecem como
simbolos. Nesse vasto enrédo alegérico, o Culto da Razdo é a simbologia
especifica, o episdédio lendario, que marca a vitéria do homem sébre a lenda e
0 mito.
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Chaumette foi guilhotinado em 1794. Pagou caro e sem demora a ofensa
cometida contra os podéres celestes, ao substituir em Notre Dame o culto da
Mater Divina pelo da Razdo Humana. Assim entenderam, e ainda hoje o enten-
dem, os supersticiosos adversarios do progresso espiritual do homem. Mas o
sentido do episddio ndo estava na heresia. Chaumette ndo era um iconoclasta,
nem um profanador de templos. Era apenas um intérprete do momento
histérico em que a Razdo Humana proclamava a sua libertacdo da Mater
Divina, ou seja, em que o homem se libertava da Fé Dogmatica, para usar o
raciocinio, duramente conquistado através dos milénios.

Facil compreender-se o horror que a audacia revolucionaria provocou no
mundo. A bailarina Candeille foi conduzida & Catedral de Notre Dame s6bre um
andor, vestida de azul, com barrete frigio na fronte, precedida de um cortejo de
mocas vestidas de branco, ostentando faixas tricolores. A Convencéo decidira
substituir a religido tradicional por essa religido racionalista, e Robespierre
presidiu a cerimbnia. Uma estatua do Ateismo foi queimada durante a festa que
se seguiu. A religido de Chaumette era espiritualista, rejeitava o ateismo e o
materialismo. Mas quem poderia entender ésse espiritualismo que néo se
submetia aos dogmas e aos sacramentos? Até hoje, o episédio do Culto da
Razdo causa arrepios aos préprios historiadores, que passam rapidamente
sbbre éle. E qualquer coisa de monstruoso, que deve ser esquecido.

Durante dois meses, novembro e dezembro de 1793, o Culto da Razé&o se
estendeu pela Franca. As igrejas foram desprovidas de seus aparatos
tradicionais e a Deusa Razéo foi entronizada em cerimonias festivas. Carlyle,
referindo-se a cerimdnia de Notre Dame, exclama indignado que a bailarina
Candeille era levada em procissédo, e acrescenta: “escoltada por musica de
sbpro, barretes frigios, e pela loucura do mundo.” Realmente, tudo parecia
loucura, naquele momento irreal. A tradicdo se esboroava. Os idolos caiam.
Bispos e padres renunciavam. Carlyle acentua que surgiam, de todos os lados:
“curas com suas recem-desposadas freiras”. E uma bailarina da Opera era
transformada em deusa, embora apenas de maneira simbdlica.

Mas téda essa loucura nada mais era que a reacdo do espirito contra a
asfixia das tradicdes. Qual o momento de libertagdo que ndo traz consigo
ésses arroubos? Passadas, porém, as emoc¢des do inicio, o coracdo se acalma
€ a razao restabelece as suas leis. Por outro lado, a “loucura do mundo”, a que
Carlyle se refere, pode ser historicamente identificada com a propria razéo,
pois vemo-la sempre denunciada pelos tradicionalistas, pelos conservadores
renitentes, nos momentos cruciais da evolucdo humana. Os homens velhos,
como as castas e os povos envelhecidos — ensina Ingemieros — vivem
esclerosados em suas armaduras ideolégicas e ndo podem compreender
sendo como loucura as verdadeiras revolugdes sociais, que afetam os
interésses estabelecidos e transformam as idéias dominantes.

A vitéria da razdo, na sua luta milenar contra o obscurantismo fideista, ndo
podia deixar de parecer um momento de loucura. Porque, desenvolvida através
de um laborioso processo de acumulo de experiéncias, de geragdo a geracéo,
de civilizacdo a civilizacdo, o seu crescimento se assemelha ao das plantas
que rompem o calgamento das ruas, para afirmar o poder da vida sébre as
construcdes artificiais. Sabemos hoje, pelo aprofundamento que o relativismo
critico realizou na doutrina das categorias, de Kant, que a razdo éo sistema
dessas categorias vitais, forjadas no processo da experiéncia sempre
renovada. Assim como a planta, rompendo o calgcamento, afirma as exigéncias
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vitais da natureza, em t6da parte, assim também a razéo, violentando as estru-
turas das velhas convencdes, afirma as exigéncias vitais da consciéncia
humana. A primeira dessas exigéncias € a liberdade, fundamento e esséncia
do homem, que asfixiada durante um milénio no caldeirdo medieval, explodiu
com o fragor de uma detonacao atébmica, no periodo da Revolucao Francesa.

Devemos ainda lembrar que o episodio do Culto da Raz&o tem o seu lugar
no centro de uma linha de acontecimentos historicos. Nao foi um caso isolado.
Mesmo porque, na histéria, ndo existem casos dessa espécie. Ja tivemos
ocasiao de lembrar o antecedente pitagorico da luta medieval entre a razdo e a
fé. Jérome Carcopino estabeleceu as ligacbes entre o pitagorismo e o
cristianismo primitivo, nos seus estudos sbbre a conversdo do mundo romano.
No periodo medieval ja tracamos a linha que assinala o desenvolvimento dessa
luta. Basta que a retomemos agora em Descartes, para vermos a sua
continuidade no mundo moderno. Mas 0 mais curioso € vermos como essa luta
sugeriu, no pensamento francés, tdo afeito a sintese, a idéia de uma religiao
racional, que teve também o seu lento desenvolvimento.

Sem procurarmos entrar em maiores indagacdes, acentuemos que
Descartes fundava o seu racionalismo na inspiracdo do Espirito da Verdade.
Aparente contradicdo, que mais tarde se esclarecera. Logo a seguir, temos o
caso de Espinosa, que estabelece ao mesmo tempo a forma racional de uma
interpretacéo panteista do cosmos e langa as bases, segundo Huby, “do mais
radical racionalismo escrituristico”. Dessas tentativas, surgem muitas
derivacdes e paralelismos, que parecem desembocar na Convencao. Clootz
propde que o Deus Unico seja o povo, e a Deusa Raz&o, de Chaumette, levara
na mao o cetro de Japiter-Povo.

Fracassada a tentativa revoluciondria, e retomadas as igrejas, ndo tardara
muito a aparecer a tentativa de Auguste Comte, de fundacédo da Religido da
Humanidade. Nessa linha milenar se insere o racionalismo espirita, que surge
com Kardec, em meados do século dezenove, como a sintese definitiva de um
grande processo histérico. O Espiritismo representa o triunfo decisivo da razéao.
N&o sbbre a fé, com a qual se estabelece o equilibrio, mas sébre o dogmatismo
fideista, que em nome da Ultima asfixiava a primeira.
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7
RUPTURA DOS ARCABOUCOS RELIGIOSOS

1. RUMO A RELIGIAO — Com a vitéria da raz&do, ou seja, com O
amadurecimento espiritual do homem, a religido comeca a avancar nos rumos
da sua completa libertagdo. O fermento racional do Cristianismo, que levedara
a massa da civilizacdo medieval, leva a ruptura inevitavel os arcaboucos
religiosos forjados através dos horizontes tribal, agricola e civilizado. A partir do
Renascimento, e particularmente da Revolucdo Francesa, as estruturas
asfixiantes da “religido estatica”, definida por Bergson, serdo rompidas pelos
impactos da “religido dinamica”. Esses impactos sao tanto mais irresistiveis e
incontrolaveis, quanto provém do proprio interior dos arcaboucos religiosos.

Quando analisamos o0 processo a luz dos proprios textos evangeélicos,
apesar das deformacgdes que sofreram através das copias, das tradugdes e das
varias adaptacGes, compreendemos que essa fase de libertagcdo corresponde
ao triunfo historico dos principios cristdos. Lembrando a figura do Semeador,
usada por Jesus, podemos dizer que a semeadura racional do Cristo,
vencendo a laboriosa germinacdo medieval, brotou com téda a sua forca a
partir do Renascimento. Dai por diante, a seara crescera com rapidez
espantosa, lancard os pendfes que rebentardo em fléres anunciadoras dos
Nnovos tempos, e comecara a dar as suas primeiras espigas.

Etienne Gilson, historiador catolico da filosofia medieval, explica-nos, no
capitulo final da sua obra classica, “La Philosophie au Moyen Age”: “Desde as
origens patristicas, até o fim do século 14, a histéria do pensamento cristdo é a
de um esfér¢o incessantemente renovado para revelar o acérdo entre a razao
natural e a fé, onde éle existe, e para realizad-lo, onde ele ndo existe. Fé e
razdo, os dois temas com 0s quais se construird tbda essa historia, sdo
propostos desde o principio e se reconhecem claramente ao longo da ldade
Média, em todos os fildsofos que vao de Escoto Erigena a Sdo Tomas.” E
Gilson conclui o capitulo com um periodo luminoso, em que afirma a prioridade
da Franca no episodio da vitéria da razdo, acrescentando que a sua patria
‘impregnou-se para sempre do sonho messianico de uma humanidade
organizada e ligada pelos lagcos puramente inteligiveis de uma mesma
verdade”. Esses lagos inteligiveis, que caracterizam o pensamento francés, néo
se referem, entretanto, a qualquer forma de pensamento dogmatico, fideista.
Sao, pelo contrario, a caracteristica da era nova que se iniciou a partir da
ruptura dos arcaboucgos do dogmatismo religioso.

N&o é por acaso que encontramos algumas significativas coincidéncias
histéricas, como estas, por exemplo: a data de 10 de novembro de 1619, que
marca 0 momento da rebelido cartesiana contra 0 dogmatismo escolastico, e a
de 10 de novembro de 1793, em que a Razado é entronizada na Catedral de
Notre Dame; a proposta de Clootz, na Convencéo, de se adotar o Povo como
Deus Unico, e a tentativa de Augusto Comte, no século dezenove, de fundar a
Religido da Humanidade; os sonhos de Descartes, que o convenceram de
estar inspirado pelo Espirito da Verdade, e a manifestacdo désse mesmo
Espirito a Kardec, incumbindo-o de iniciar a construcdo daquela mesma
“ciéncia admiravel” com que o fildsofo sonhara em seu retiro de Ulma. A trama
historica, como se vé, parece assinalada por repeticbes que se assemelham ao
pontilhar de uma agulha. buscando aqui e ali os ajustamentos necessarios,
para firmar em definitivo a sua urdidura.
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Aquéles principios racionais que assinalamos no Cristianismo Primitivo, na
reacao decisiva do ensino de Jesus contra o fideismo dogmatico do Judaismo,
desenvolvem-se de maneira dialética no processo historico. De sua pureza
revolucionaria, éles se precipitam no compromisso com 0s interésses
conservadores das formas estéticas da religido. Mas o compromisso nao €
mais do que um “mal necessario”, o que vale dizer um mal aparente, uma vez
qgue constitui simples fase de transicao para a libertacdo universal do futuro. A
religido humana caminha, embora penosamente, rumo a religido divina ou
espiritual. Jesus explicara que a semente de trigo ndo renasce, se antes néo
morrer, ndo se desfizer na terra. Ensinara também que um pouco de fermento
faz levedar uma medida de farinha. Tddas essas referéncias indicam a
seguranca do semeador, que sabia o que estava fazendo, ao lancar suas
sementes no solo, O processo dialético se revela na oposicdo entre 0s ensinos
do Cristo e sua desfiguracdo medieval, com a sintese consequiente da “religiao
em espirito e verdade”, que vira mais tarde, em meados do seculo dezenove.

A ruptura dos arcaboucos religiosos nao se fara, porém, de um momento
para outro, nem ocasionara a derrocada imediata désses arcaboucos. Pelo
contrario, sera todo um complexo processo histérico, ainda em
desenvolvimento no nosso século. As rebelibes do Renascimento, que
marcardo uma espécie de revivescéncia da época das heresias, apareceréo
como gigantescas fendas abertas na poderosa muralha da Igreja. De Lutero a
Zwinglio, Calvino e Henrique 8° o processo da Reforma refletira, no plano
religioso, os poderosos anseios de libertacdo ja manifestados na arte, na
ciéncia e na filosofia.

N&o importam 0s pretensos motivos circunstanciais désses movimentos.
Muitos désses motivos sdo falsamente alegados, mas ainda que féssem reais,
nada mais seriam do que 0s meios necessarios ao pleno desenvolvimento das
fércas da evolucao espiritual. A verdade fundamental esta demasiado evidente
no processo histérico, e tanto se confirma no plano das investigacdes
antropoldgicas, dos estudos culturais. quanto da propria exegese biblica e
evangélica, quando procedida sem as restricbes do pensamento sectario. O
anuncio de Jesus a mulher samaritana, de que chegaria o tempo em que 0s
verdadeiros adoradores de Deus o adorariam “em espirito e verdade”, e a
promessa do Consolador, constante do Evangelho de Jodo — simples sanc¢des
evangélicas as referéncias do Velho Testamento a uma era espiritual — ofe-
recem confirmacgao escrituristica a evidéncia historica. A “religido espiritual” é a
meta que sera fatalmente atingida pelo desenvolvimento do Cristianismo,
através do Espiritismo.

2. A LUTA CONTRA OS SIMBOLOS — Aquilo a que chamamos
“arcaboucos religiosos” pode ser definido como a série de estruturas simbdlicas
gue recobre o sentimento religioso. Essas estruturas, como o0 madeiramento ou
0 esqueleto metalico de uma construcdo, mantém os edificios religiosos. E
nenhum edificio mais bem estruturado, mais solidamente sustentado por seus
arcaboucos, do que o da igreja medieval. Tanto a estrutura doutrinaria,
constituida pela dogmatica cristd, quanto a estrutura litirgica e a sacerdotal,
representavam poderosos arcabouc¢os, que pareciam construidos de maneira a
enfrentar os séculos e os milénios. Mas foram precisamente ésses arcaboucos
gue sofreram as primeiras rupturas, quando o impacto do Renascimento atingiu
a homogeneidade religiosa da Idade Média.
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Os simbolos representam idéias, servem para transmiti-las, mas por isso
mesmo se colocam entre as idéias e o intelecto, e ndo raro encobrem e
asfixiam aquilo que deviam exprimir. Trata-se, evidentemente, de um processo
dialético. Os simbolos s&o Uteis durante o tempo necessario para a
transmissdo da idéia, mas tornam-se inuteis e perniciosos quando passam do
tempo. No caso do cristianismo medieval, essa deterioracdo da simbdlica
religiosa era tanto mais inevitavel, quanto os chamados simbolos-cristédos
haviam sido tomados de empréstimo as religides anteriores, superadas pelas
idéias cristds. Simbolos adaptados, que representavam mal as idéias
encobertas, uma vez esgotada a sua fungcdo representativa, revelaram o seu
indisfarcavel vazio interior.

A Reforma pode ser considerada como uma luta contra os simbolos.
Destituidos de significacdo, os simbolos perduraram nas estruturas, como
perduram ainda hoje, mantidos pelo valor social e econbmico de que se
revestiram. A maneira dos mitos antigos, da civilizacado greco-romana, que se
mantiveram em uso muito tempo depois de haverem perdido o seu conteudo
significativo, os simbollos medievais continuavam dominando. A primeira
grande figura a se levantar contra éles foi Erasmo de Rotterdam. Vivendo no
periodo de transicdo que caracterizou a passagem do século 15 para o 16°,
Erasmo sentiu as transformacdes profundas que abalavam a época, e gracas a
sua sensibilidade e agudeza mental, pdde captar facilmente os reclamos da
evolucdo no campo religioso.

Curioso notar-se o sentido reformista da posicdo de Erasmo, dentro da
prépria Igreja. Era um evolucionista, e ndo um revolucionario. Pretendeu
promover as transformacfes necessarias de maneira pacifica, através da
razdo, abalando a dogméatica medieval pela simples férca do raciocinio.
Chegou mesmo a se declarar disposto a sofrer por mais tempo a asfixia dos
simbolos, para evitar qualquer convulsdo. Dai suas divergéncias com Lutero,
que representava precisamente o contrario da sua posi¢cao. Mas ndo se pode
tratar da Reforma sem uma referéncia a Erasmo, essa figura estranha, que
equivale, no campo da teologia, a figura de Descartes no da filosofia. Ambos
dotados de enorme capacidade intelectual, de profunda cultura, lutaram contra
a simbdlica medieval com prudente firmeza. Confiavam de maneira inabalavel
no poder da razao.

Martinho Lutero vivia ainda na obscuridade, como um monge agostiniano,
em Wittemberg, quando Erasmo ja exercia enorme influéncia em téda a
Europa, na luta contra o fideismo dogmatico. Em 1516, Erasmo teve
conhecimento da existéncia de Lutero, através de uma carta de Spalatinus. Ja
nessa ocasiao, o reformador aleméo discordava de Erasmo, no tocante ao
dogma do pecado original. Essa discordancia se acentuaria mais tarde e se
estenderia a outros pontos. Em 1517, quando Lutero afixou, na porta da igreja
de Wittemberg, as suas noventa e cinco teses, desencadeando a revolugéo
reformista, Erasmo assustou-se com a audacia e a violéncia do movimento
germanico. Alegrou-se com a ampliacdo da luta, mas ao mesmo tempo
enucheu-se de temor, chegando mesmo a lamentar aquilo que considerava
como 0s exageros de Lutero.

Na verdade, a luta contra os simbolos ndo poderia processar-se no plano
do simples raciocinio, como desejava Erasmo. Era indispensavel a acao
revolucionaria. Porque os simbolos, convertidos em formas de valor social e
econdmico, representavam interésses em j6go, principalmente no perigoso
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campo da vida politica. Lutero, temperamento diverso de Erasmo, espirito
pratico, homem de acédo, compreendeu logo a natureza da batalha que devia
travar. Repugnavam-lhe as hesitagdes intelectuais de Erasmo, os temores
sibilinos do humanista holandés. Lutero compreendia, com extraordinaria
lucidez, que era necesséario atacar sem demora e sem receio as estruturas
poderosas do dogmatismo medieval. Por outro lado, as circunstancias
histéricas o favoreciam, dando-lhe como aliados os principes alemées, cujos
interésses politicos se voltavam contra o império romano do papado.

Vemos assim como o processo historico se desenvolve, em meio de suas
préprias contradicbes, preparando o terreno para a libertacdo religiosa.
Stephan Zweig, no seu belo livro sGbre Erasmo, lembra uma feliz comparacao
de Zwinglio, o reformador suico, que vale a pena repetir. Erasmo foi comparado
a Ulisses, o prudente, que somente 0 acaso arrastara para a luta, e que logo
voltara para o seu mundo contemplativo, na ilha de Itaca. Lutero, pelo contrario,
era Ajax, 0 guerreiro que carregava a guerra no préprio sangue. Apesar das
diferencas, entretanto, cada qual desempenhou o seu papel no drama historico.
A fbrca serena do pensamento de Erasmo abriu caminho, e construiu o clima
de seguranca indispensavel ao impeto revolucionario de Lutero.

Esses dois homens encarnaram a luta contra os simbolos. Erasmo atacou
serenamente, e seu pensamento se infiltrou de maneira dissolvente nos
arcaboucos religiosos, minando-os pela base. Lutero desfechou os golpes
decisivos, para que a ruptura se verificasse. Depois, nas fendas abertas,
surgiram o0s colaboradores da grande obra reformista. Muitos déles néo
estavam, como Calvino, a altura dos ideais libertadores. Mas nem por isso
deixaram de contribuir vigorosamente para a derrocada necessaria. A
liquidacdo dos hereges pela violéncia, como acontecera anteriormente com 0s
albigenses, os valdenses e o0s hussistas, ja ndo era mais possivel. A autoridade
intelectual e moral de Erasmo, de um lado, e o apoio politico dado a Lutero, de
outro lado, conjugados com as condi¢cdes da época, permitiam ao movimento
da Reforma o seu pleno desenvolvimento.

Zweig lembra, no seu livro, um epis6dio que nos mostra a perfeita
conjugacao de esforcos entre Erasmo e Lutero, ndo obstante as divergéncias
que os separavam. Nas vésperas da reunido da Dieta em Worms, Frederico da
Saxo6nia, que protegia Lutero mas tinha duvidas quanto a legitimidade de sua
luta, interpelou Erasmo a respeito. O encontro do principe com o humanista
verificou-se em Colbnia, a 5 de novembro de 1520. Erasmo respondeu
honestamente que o mundo suspirava pelo verdadeiro Evangelho”, e que néo
se devia negar a Lutero o direito de defender as suas teses.

Nesse momento, como assinala Zweig, o destino de Lutero dependia da
palavra de Erasmo. E esta néo |he faltou. Os dois lutadores, que nem sequer
chegaram a se conhecer pessoalmente, e apesar de tdo diversos quanto ao
temperamento e as posi¢cdes assumidas, marcharam juntos na luta contra os
simbolos, forcados pelas contingéncias historicas. Prepararam juntos o terreno,
para o advento do Espiritismo.

3. FRAGMENTACAO DA IGREJA — A partir da rebelido luterana, os
arcaboucos religiosos medievais cederam ao impacto do espirito renovador. A
Igreja fragmentou-se. Rompidos os arcabougos, o edificio gigantesco ameagou
ruir. Aquilo que Erasmo temia, verificou-se de maneira inapelavel. Durante
séculos, o mundo ndo gozaria mais da unidade religiosa, e conseqientemente
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da “pax romana” da Idade Média. A timidez de Erasmo, os seus excessos de
prudéncia, ndo Ihe haviam deixado perceber o sentido profundo das préprias
palavras evangélicas, atribuidas ao Cristo: “N&o julgueis que vim trazer paz a
terra; ndo vim trazer-lhe a paz, mas a espada.” (Mateus, X:34.) Ou ainda: “Eu
vim trazer fogo a terra, e que mais quero, sendo que éle se acenda?” (Lucas,
XI11:49.)

A mesma espada que dividiu os judeus na era apostélica, a partir da
pregacdo do Cristo, o mesmo fogo que lavrou no seio do Judaismo,
devastando a sua unidade apdtica, haviam também de dividir os cristdos e
calcinar o dogmatismo fideista da nova estagnacédo religiosa. A “religiao
estatica” cederia lugar aos impulsos revitalizadores da “religido dinamica’,
désse “élan vital” que teria de romper as estruturas materiais, para que a
“religido em espirito e verdade” pudesse triunfar dos formalismos dominantes.
Lutero sentira profundamente essa verdade, embora ainda ndo pudesse
compreendé-la em plenitude. Erasmo a compreendeu, mas n&o a sentiu com a
intensidade suficiente para impulsiona-lo a acdo. Esse desajuste, entretanto,
era necessario ao desenvolvimento do processo historico, que ndo poderia
prescindir das fases que caracterizam o desenrolar da historia.

A revolucao luterana consolidou-se com o codigo de vinte e oito artigos da
Confissédo de Augsburg, elaborado por Melanchton, e expandiu-se rapidamente
pela Alemanha e os paises nérdicos, tornando-se religido estatal. Lutero
pretendia substituir os simbolos medievais pela verdade evangélica, substituir o
aparelhamento do culto pela presenca do Cristo. Era um impulso decisivo de
volta as origens cristds. Mas as proprias circunstancias apresentavam
obstaculos diversos a ésse retdrno ideal. O luteranismo ndo conseguiu abolir
completamente a simbdlica religiosa do catolicismo-romano e terminou
adaptando uma parte da mesma. Conservou 0s trés sacramentos que
considerava fundamentais: o batismo, a comunhao e a peniténcia, e manteve a
organizacdo sacerdotal. Mas o mais curioso da Reforma foi a substituicdo de
uma idolatria por outra. Em lugar dos ido-los, das reliquias, do instrumental
variado do culto, do dogmatismo dos concilios e da autoridade papal, o
luteranismo consagrou a idolatria da letra, a infalibilidade dos textos sagrados.

Paulo, o apdstolo, j4 havia ensinado que a letra mata e somente o espirito
vivifica. Mas também a liberdade subitamente conquistada pode matar.
Livrando-se do péso morto dos idolos materiais que atravancam a religido
medieval, os reformadores da Renascenca deviam apegar-se forcosamente a
alguma coisa. Essa nova base, s6bre a qual deviam firmar-se para prosseguir
na luta, foi a “Palavra de Deus”, consubstanciada nos textos da Escritura. A
Reforma estabeleceu o império do literalismo, o dominio da letra. Jamais o
Cristianismo europeu fizera tanto jus a denominacao de “religido do livro”, que
0s maometanos |he haviam dado. Nos templos reformados, a Biblia substituiu a
imagem. E facil compreendermos que um grande passo estava dado, pois
libertar a letra era a medida indispensavel para conseguir-se a libertacdo do
espirito, nela encerrado.

O “verdadeiro evangelho”, de que Erasmo falara a Frederico da Saxonia,
surgiu sbbre a Europa nas multiplas traducdes para as linguas nacionais, a
partir da germanica. Os textos ocultos, até entdo privilégio dos clérigos, eram
retirados das criptas e oferecidos ao povo, que os recebia com sofreguidao. A
possibilidade de contato direto com a Escritura, o direito de sentir o seu poder
inspirador nos proprios textos, sem as interpretacdes clericais, eis a novidade
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que abalava o Cristianismo e abria perspectivas imprevisiveis para o seu
desenvolvimento. Foi essa a missao espiritual da Reforma. Sem o
florescimento da seara cristd, sem essa floracdo magnifica do Evangelho, por
téda parte, ndo poderiamos chegar ao tempo dos frutos e da colheita, que viria
mais tarde, quando se cumprisse a Promessa do Consolador.

Na Franca e na Suica, Zwinglio e Calvino se incumbiram de dar
prosseguimento & Reforma, que se estendeu rapidamente aos Paises Baixos e
a Escécia. Calvino parece ter sentido ainda mais fundamente que Lutero a
necessidade de libertar o Cristianismo da asfixia dos simbolos. Apegou-se,
entretanto, ao dogma da predestinacdo, e seu fanatismo atingiu as raias da
brutalidade, com terriveis episédios de violéncia. N&o obstante, sua
contribuicdo resultou no vigoroso surto do liberalismo protestante, iluminado
pela influéncia do criticismo kantiano. Na Inglaterra, a libertagdo do dominio
papal, efetuada por Henrique 8° e consolidada pela rainha Elisabete, nao
chegou a atingir a profundidade das reformas de Lutero e Calvino. A Igreja
Anglicana, dominada pelo soberano nacional, conservou enorme acervo da
heranca medieval.

De qualquer maneira, a Reforma estendeu-se por téda parte, deitou raizes
na Ameérica, e obrigou a Igreja a também se reformar, através do Concilio de
Trento, em suas trés sessdes sucessivas. O movimento da Contra-Reforma
apresentou duas faces contraditérias: uma negativa, com a instituicdo do Santo
Oficio, o estabelecimento da Inquisicdo; outra positiva, com o trabalho
educacional da Companhia de Jesus. A primeira face correspondia a
indignacdo do fanatismo ferido; a segunda, a compreensdo da inteligéncia
eclesiastica, alertada pela prudéncia de Erasmo, de que novos tempos haviam
surgido e novas aspiracfes sacudiam vigorosamente 0s povos. A
impetuosidade de Lutero produzira os resultados necesséarios. O fogo ateado
pelo Cristo se reacendera nos coracfes, até entdo amortalhados pela rotina
secular. Uma nova terra e um novo céu comecavam a aparecer, segundo a
previsdo apocalitica. E a partir do século dezoito, o clima estava preparado
para o segundo grande passo do Cristianismo, que seria dado com a
superacao do literalismo: a libertacdo do espirito. Caberia a Kardec, a servico
do Consolador, libertar da letra que mata o espirito que vivifica.

4. RUPTURA DO ARCABOUCO LITERAL — A posicéo do Espiritismo, em
face dos textos sagrados do Cristianismo, parece ambigua. Ao mesmo tempo
gue se apodbia nos textos, a doutrina, a partir de Kardec, e por seus mais auto-
rizados divulgadores, também os critica. Nada mais coerente, com a nhatureza
declaradamente racional do Espiritismo, com a sua orientacdo analitica, e
portanto cientifica. A ambiglidade apontada pelos opositores ndo € mais do
que o uso da liberdade de exame, sem o qual o Espiritismo teria de submeter-
se ao dogmatismo literalista, incapaz de libertar, da prisdo da letra, o espirito
que vivifica. Admitir o absolutismo das Escrituras seria frustrar a evolugdo do
Cristianismo, nos rumos da plena espiritualidade, que constitui a0 mesmo
tempo a sua esséncia e o0 seu destino, 0 seu objetivo.

O Cristianismo Primitivo aprendera a libertar das escrituras judaicas e o
seu conteudo espiritual, como vemos nas epistolas apostoélicas e nos proprios
textos evangélicos. Estes textos, por sua vez, apresentam-se na forma livre de
anotacodes, testemunhando a liberdade espiritual o ensino do Cristo, que nao se
prendia a nenhum esquema literal dotado de rigidez. Nao obstante, o
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cristianismo medieval construiu um rigido arcabouco literal, no qual prendeu e
abafou, sob os demais arcaboucos da imensa construcao da Igreja, a esséncia
dos ensinos cristdos, o seu livre espirito. A Reforma, rompendo os arcabougos
da superestrutura, ndo teve fércas para romper o da infra-estrutura, por
entender que neste se encontrava a base do Cristianismo. Romper o
arcabouco literal seria como destruir os alicerces do edificio.

Era natural que assim acontecesse, pois 0s reformadores do Renascimento
nao poderiam ir até as ultimas consequéncias. Primeiro, porque a sua acao
estava naturalmente limitada pelas possibilidades da época; e, depois, porque
ela se destinava a preparar condicdes para o nbvo impulso a ser dado.
Somente o reconhecimento das manifestacfes espiritas, o estudo désses
fendbmenos e a aceitacdo racional das comunicacdes esclarecedoras, dadas
por via medilnica, poderiam levar ao rompimento do arcabougo literal, Ultima
forma concreta em que o espirito cristdo se refugiava. Podemos compreender o
apégo dos literalistas a “Palavra de Deus”, quando nos lembramos dessa lei de
inércia que nos amarra aos velhos habitos. Melhor ainda o compreendemos, ao
pensar na sensagao de inseguranca que devem ter sentido os reformistas, na
propor¢cdo em que demoliam os arcaboucos do velho e poderoso edificio, no
qual por tantos séculos se abrigara a fé de seus antepassados e a déles
mesmos.

OCristo ensinara, com absoluta clareza, segundo as anotacoes
evangélicas, que precisavamos perder a nossa vida, para encontra-la. “Porque
0 que quiser salvar a sua vida, perdé-la-4, mas o que a perder por amor de
mim, ésse a salvara.” (Lucas, 9° 24.) Ou ainda: “O que acha a sua vida, a
perde; mas o que a perde por minha causa, ésse a acha.” (Mateus, 10°, 39.) A
licdo individual se aplica no plano coletivo. Os cristdos medievais se apegaram
aquilo que consideravam como a sua propria vida: os habitos religiosos
antigos, os formalismos que pareciam dar-lhes seguranca. Os cristaos
reformistas se apegaram aos textos. Mas, para encontrar a vida, era
necessario ainda um ultimo desapégo, a libertacdo final, que devolveria ao
Cristianismo a sua esséncia desfigurada pelas amoldagens humanas. O
Cristianismo tinha também de ouvir a licdo do Cristo: perder a sua vida formal e
literal, para encontra-la em espirito e verdade.

Coube ao Consolador, como o préoprio Cristo anunciara, a tarefa de
produzir ésse rompimento final. “Em verdade vos digo — anunciou o Espirito
da Verdade — que sdo chegados os tempos em que tédas as coisas devem
ser restabelecidas no seu exato sentido, para dissipar as trevas, confundir os
orgulhosos e glorificar os justos.” Em “O Livro dos Espiritos”, nas respostas
dadas a pergunta 627, encontramos a mesma afirmacdo, com maiores
esclarecimentos. Nao sO os textos sagrados do Cristianismo, mas todos os
grandes textos sagrados e sistemas filosoficos, afirma o Espirito, “encerram os
germens de grandes verdades”, que podem ser libertados, “gracas a chave que
o Espiritismo fornece”. Na introdugao de “O Evangelho Segundo o Espiritismo”,
logo nas primeiras linhas, Kardec oferece um exemplo da maneira pela qual o
Espiritismo “quebra a noz para tirar a améndoa”, segundo uma sua expressao.
O respeito aos textos nao se refere a forma, mas ao conteddo. O Espiritismo
respeita a esséncia, 0s ensinos contidos na letra, o espirito que nelas se
incorpora, € ndo a proépria letra.

Analisando os textos evangélicos, Kardec afirma: “A matéria contida nos
Evangelhos pode ser dividida em cinco partes: os atos ordinarios da vida do
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Cristo; os milagres; as profecias; as palavras que serviram para O
estabelecimento dos dogmas da Igreja; e o ensino moral. As quatro primeiras
serviram para controvérsias, mas a ultima subsiste inatacavel” Logo mais,
esclarece: “Essa parte constitui o objeto exclusivo da presente obra.” A noz foi
guebrada e a améndoa retirada. O arcabouco literal foi rompido, para que o
espirito se libertasse da letra.

Os proprios adeptos do Espiritismo, em geral, ndo percebem a grandeza
dessa atitude e lamentam que Kardec néo fizesse um estudo minucioso dos
textos, analisando virgula por virgula. Outros, achando que Kardec féz pouco,
preferem embrenhar-se no cipoal de “Os Quatro Evangelhos”, de Roustaing,
aceitando as mais esdruxulas interpretacfes de passagens evangélicas. Tudo
por qué? Simplesmente porque continuam “apegados a sua vida”, subjugados
pela fascinacéo da letra, em vez de se entregarem ao espirito dos ensinos, que
Kardec libertou, num trabalho inspirado e orientado pelas mais elevadas fér¢cas
espirituais que o nosso mundo ja teve a oportunidade de conhecer.

As escrituras sdo encaradas pelo Espiritismo como elaboracdes proféticas,
ou seja, como produtos medilnicos das chamadas épocas de revelacao.
Nessas épocas, que assinalaram os momentos decisivos, ou pelo menos
importantes, da evolugcao humana, as figuras proféticas de Hermes, de Moisés,
de Buda, de Maomé, revelaram aos homens alguns aspectos ocultos do
processo da vida, ensinando-lhes principios de orientacao espiritual. Tédas as
escrituras sagradas, por isso mesmo, “encerram o0s germens de grandes
verdades”. Nos livros do Cristianismo, que incluem os livros fundamentais do
Judaismo, ésses germens aparecem de maneira mais acessivel a nés, por se
dirigirem especialmente ao nosso tempo, através do processo histérico da
evolucao crista.

E nesse sentido que o Espiritismo respeita as escrituras, e nelas se apoia,
para confirmar a sua propria legitimidade, mas a elas ndo se escraviza. Pelo
contrario, o Espiritismo recebe as escrituras como um acervo cultural, do qual
retira as energias criadoras, as fércas vitais condensadas em suas formas,
para reelabora-las em novas expressdes de espiritualidade. E assim que o
Cristianismo se liberta e se renova, na expansdo de suas mais profundas e
poderosas energias, para libertar e renovar o mundo.
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8
A INVASAO ESPIRITUAL ORGANIZADA

1. O CICLO DO FORMALISMO — Para bem compreendermos o processo
de libertacdo das energias vitais do Cristianismo, através do Espiritismo,
precisamos tracar rapidamente o esquema do formalismo cristdo. Em primeiro
lugar, temos a prédica do Cristo, que, como ja vimos, era inteiramente livre de
formalismos, realizada nas margens do lago de Genezaré, nas estradas, nas
ruas, nas pracas e nos patios do Templo de Jerusalém, ou nas proprias
tribunas das sinagogas. Em segundo lugar, a tentativa apostolica de formalizar
0S ensinos, enquadrando-0s no sistema judaico. E o caso da exigéncia de
circuncisdo dos novos adeptos, de oferta de sacrificios no templo, de aplicacédo
do batismo, e assim por diante. Em terceiro lugar, a formalizacdo medieval do
Cristianismo, que acabou por se enquadrar na sistematica religiosa das antigas
ordens ocultas, por submeter-se aos ritos, ao aparato litirgico e as formas
magicas (sacramentais) dos cultos pagdos. Em quarto lugar, a libertagcdo do
formalismo, iniciada pela Reforma, e que vem completar-se no Espiritismo.

Esse esquema, limitado ao Cristianismo, enquadra-se num esquema mais
amplo, que abrange todo o processo religioso da humanidade, em seus mais
variados aspectos. Vejamos esse esquema maior, em sua amplitude universal.
Primeiro, temos o mediunismo primitivo, em que as relacdes entre o0 homem
tribalL e os espiritos se processavam de maneira natural, espontanea, sem
necessidade de formalidades especiais, pelo surto inevitavel da mediunidade
entre os selvagens. Depois, temos a formalizagdo rudimentar dessas relacoes,
entre os proprios selvagens, que deram inicio ao culto dos espiritos, seguindo
0s preceitos da reveréncia tribal aos caciques e pagés. Assim, a formalizacdo
comecou na propria era primitiva, no horizonte tribal. Mas s6 mais tarde iria
tomar aspectos definidos, no processo do desenvolvimento da vida social.

Partimos, portanto, da liberdade mediunica da vida tribal, para um segundo
estagio, que é o da formalizacdo do culto familial, no horizonte agricola, com a
instituicdo progressiva do culto dos ancestrais. O terceiro passo € a criacdo dos
sistemas oraculares, no horizonte civilizado, quando o culto dos ancestrais se
amplia e se complica, para servir acomunidade, a cidade. O quarto estagio é o
da sistematizacdo das grandes religibes, com seu formalismo demasiado
complexo, apoiado em complexas formulacdes teoldgicas, em minuciosa
racionalizacdo teorica, O quinto passo, aquéle que estamos dando no
momento, através do Espiritismo, € o da volta a liberdade primitiva, com o
rompimento dos formalismos religiosos de qualquer espécie.

Quando o Cristo anunciou, a mulher samaritana, que um dia o0s
verdadeiros adoradores de Deus o adoranam em espirito e verdade, sem
necessidade de se dirigirem ao Templo de Jerusalém ou ao Monte Garazin,
nada mais féz do que prever a sequéncia do desenvolvimento historico do pro-
cesso religioso. O Cristo sabia, ndo em virtude de podéres misteriosos, mas em
consequéncia de sua natural elevacdo espiritual, que a evolucéo religiosa
levaria 0 homem a libertacdo dos formalismos asfixiantes do culto exterior.
Sabia também, como os grandes filésofos do passado sabiam outras muitas
coisas, que o seu préprio ensino seria formalizado, asfixiado nas formas do
culto, deturpado, para afinal ser libertado e restabelecido.

Vemos assim que o Espiritismo, ao apresentar-se, na forma de Consolador
Prometido, de Espirito da Verdade, de Paréaclito anunciado pelo Cristo, ndo
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precisa de justificacdes teoldgicas ou formais. Sua justificacdo esta no préprio
desenvolvimento do processo historico da evolucdo religiosa. Conforme ao
simbolo hindu da evolugcdo, que a Sociedade Teosofica adotou no seu
emblema, — uma cobra em circulo, mordendo a ponta da cauda — o
Espiritismo volta a liberdade de relacbes medilnicas da era primitiva,
enriquecido com a experiéncia e o conhecimento das leis espirituais. O que
leva os religiosos formalistas a ndo aceitarem o Espiritismo como o Consolador
€ o preconceito formal, ésse mesmo preconceito que levou o0s judeus
formalistas a rejeitarem o Cristo como Messias. Se ésses religiosos conseguis-
sem compreender o0 processo religioso em sua estrutura ciclica de evolucéao,
ndo se perderiam em duvidas de natureza mistica, diante de uma realidade
natural e histericamente evidente.

As relacbes medilnicas naturais da era primitiva, quando homens e
espiritos conviviam na natureza, eram possiveis diante da naturalidade da
mente primitiva. Mas a evolucdo € um processo de enriqguecimento. Os
homens, ao se civilizarem, complicaram sua mente, perderam-se no dédalo
dos raciocinios e das suposicfes, afastaram-se da naturalidade primitiva. Os
espiritos, identificados como séres de outra espécie, assumiram, cada vez
mais, papel misterioso no quadro da natureza. Tudo iSSO era necessario, pois a
evolucdo exige a sequéncia de etapas que vimos acima. Uma vez, porém,
enriqguecida a mente, desenvolvida em seus podéres de abstracdo e de
penetracdo, o homem pode voltar, com conhecimento das leis naturais, a
naturalidade primitiva. E por isso que, no Espiritismo, as relagdes entre homens
e espiritos se processam com naturalidade, livres das complicacdes ja agora
inGteis do culto, do formalismo religioso.

2. LIBERTACAO DAS FORCAS VITAIS — A transmiss&o da cultura se
processa através de fases ciclicas. Primeiro, as fbrcas vitais, as energias
criadoras, emanadas do espirito, se projetam nas formas materiais e nelas se
condensam. Depois, essas forcas se libertam, para enriquecer o espirito.
Melhor compreenderemos isto, se tomarmos o exemplo concreto de uma obra
literaria. As energias criadoras do autor se projetam e se condensam nos
capitulos de um livro. O leitor as liberta, ao ler e estudar a obra. As energias
libertadas enriguecem o espirito do leitor e poderdo sugerir-lhe novas
atividades mentais, produzindo a criagdo de nova obra. Temos assim os ciclos
de criacdo e transmissao da cultura.

Estudando minuciosamente ésse processo, em seu ensaio sObre “As
Ciéncias da Cultura”, Ernest Cassirer mostra-nos o exemplo do mundo
classico, cujas foércas vitais foram condensadas nas obras da cultura greco-
romana e posteriormente libertadas pelo Renascimento, para a fecundacdo do
mundo moderno. A religido, que € um processo cultural, desenvolve-se de
acordo com ésse mesmo sistema. Quando tratamos, portanto, da libertacdo
das fbrgcas vitais do Cristianismo, através do Espiritismo, ndo estamos
inventando nenhuma novidade. Nem foi por outro motivo que Emmanuel classi-
ficou o Espiritismo de Renascenca Crista.

As forgas vitais do judaismo, projetadas e condensadas nas Escrituras e
na Tradicdo Judaica, foram libertadas pelo Cristianismo, que as reelaborou em
novas formas de expressao religiosa. Essas novas formas, por sua vez, se
projetaram e condensaram nos Evangelhos e na Tradi¢céao Crista, O Espiritismo
as desperta, liberta e renova, para reelabora-las em novas formas. Entretanto,
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como as novas formas espirituais devem ser livres, em virtude da evolugéo
humana, elas se apresentam quase irreconheciveis, perante os cristdos forma-
listas. A codificacdo de Allan Kardec é repudiada pelos cristdos, da mesma
maneira que a codificacdo evangélica o foi pelos judeus.

Esse problema do repudio das novas formas néo é privativo do processo
religioso. Em todo o desenvolvimento cultural, éle sempre esta presente. E 0
caso, por exemplo, do repudio das velhas geracdes ao modernismo, as
inovagGes dos habitos e costumes. E 0 mesmo caso do repudio da poesia e da
pintura modernas pelos poetas e musicos apegados as formas classicas.
Quando Hegel descreveu a evolucdo da idéia do Belo através das formas
materiais, colocou precisamente ésse problema. O poeta Rabindranah Tagore
declara, em suas memorias, que espantou-se com as regras do canto no
mundo ocidental, por acha-las demasiado livres. Estava habituado a dogura
monotona das cangdes hindus, e repelia os exageros guturais da nossa opera.

No processo de desenvolvimento do Cristianismo, o Velho Testamento, as
antigas escrituraS judaicas, representam a arte oriental do estudo de Hegel. Os
EvangelhoS séo a condensacdao classica, equilibrada, das energias vitais do ju-
daismo, libertas e reelaboradas. A codificacdo de Allan Kardec é a libertacdo
romantica dos moldes classicos. Em Kardec o espirito rompe o equilibrio
classico dos Evangelhos, para se lancar acima do plano das formas e
encontrar o plano da vida. Isso ndo quer dizer que o Cristo fosse formalista.
Pelo contrario, jA& vimos que todo o seu ensino e tbda a sua acado se
desenvolveram no plano vital, superando as formas. Acontece que os homens
do seu tempo ndo estavam em condicbes de entendé-lo, como éle mesmo
declarou, e somente na época de Kardec se tomou possivel a libertagédo vital
dos seus ensinosS.

Ao atingir a fase de libertacdo vital, o Cristianismo volta naturalmente as
suas origens. Os ensinos de Cristo, deformados ou velados pela vestimenta
formal, retomam a sua vitalidade original. Da mesma maneira por que o Cristo
podia confabular com os espiritos no Monte Tabor ou no Horto das Oliveiras,
sem a mediacdo de sacerdotes ou de ritos especiais, 0s cristdos libertos
podem hoje confabular com os seus entes queridos, 0s seus guias espirituaiS,
e até mesmo com aquéles espiritos ainda perturbados pela prépria infe-
rioridade — como o Cristo também o féz — sem nenhuma espécie de ritual ou
de formalismo religioso. O processo natural de relacfes, entre 0s espiritos e 0s
homens, restabelece-se na atualidade.

Claro que ésse restabeleCimentO tem de ser repelido pelos que continuam
apegados aos sistemas formais do passado. Um cristdo que se habituou a
idéia da ‘natureza sobrenatural dos espiritos ndo pode ver, sem horror, a
naturalidade das relagbes mediuniCaS. Por outro lado, a concepg¢éo do sagra-
do, alimentada longamente na tradicao cristd, em oposi¢cao ao profano, faz que
os cristdos formalistas se horrorizem com a possibilidade de relacdeS com os
mortos. Mesmo algumas pessoas de vasta cultura mostram ésse escrupulO.
ThomaS Man, o grande escritor aleméao, admitiu a realidade do fenbmeno de
materialiZacdO mediunica, mas entendeu que ele representava uma violacao
da natureza sagrada da morte. Outros pesquisadores, inclusive cientistas, ao
verem que 0s espiritos podem romper o siléncio sagrado, o mistério do ftimulo,
abandonaram suas pesquisas. O formalismo religioso tem o seu poder, e 0
exerce até mesmo sbbre aquéles que parecem libertos de preconceitos
religiosos.
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Exatamente por isso, o Espiritismo s6 pdde surgir em meados do século
dezenove, depois de amplo desenvolvimento das ciéncias, que permitiram a
criaggdo de um clima mental mais arejado no mundo. As ciéncias
restabeleceram a idéia do natural para todos os fenédmenos, libertando os
homens do temor do sobrenatural. Os fendmenos espiritas, encarados como
naturais, puderam ser estudados em sua verdadeira natureza. Com isso, as
fércas vitais do Cristianismo, que emergiam da prépria naturalidade das
relacBes medilnicas, puderam ser libertadas.

3. AVOLTA AO NATURAL — Partindo do natural, os homens construiram
na terra o seu mundo proprio, artificial. O desenvolvimento da inteligéncia
humana, cuja caracteristica é o pensamento produtivo, tinha forcosamente de
levar os homens pelos caminhos da abstracdo mental, e conseqientemente do
formalismo. O mundo humano é feito de convencbes. Sempre que essas
convengOes contrariam as leis naturais, surge o conflito entre o homem e a
natureza. Uma das soluc¢des encontradas para ésse conflito foi a concepcao do
sobrenatural. Gragas a ela, os homens puderam manter-se ilusoriamente
seguros no seu mundo convencional. Mas a finalidade do convencionalismo, e
consequentemente do formalismo, ndo é distanciar o homem da natureza, e
sim facilitar a sua adaptacéo a ela. Por isso, mais hoje, mais amanha, o homem
teria de voltar ao natural, destruindo pouco a pouco 0S excessos de
convencionalismo, 0s exageros perniciosos do seu artificialismo.

O sobrenatural ndo €, como querem os filésofos materialistas, uma fuga
ao real, mas apenas uma deturpacdo do natural. Os espiritos ndo foram
inventados, como ja vimos em estudos anteriores. Quando os homens
primitivos encontravam nas selvas os fantasmas de seus antepassados, nao
estavam sonhando, nem sofrendo alucinagbes, e muito menos formulando
abstracdes que suas mentes rudimentares ainda ndo comportavam. O que
acontecia era bem mais simples, como simples sempre sdo 0s processos da
natureza. Eles apenas se defrontavam com espiritos, que vinham a éles sem a
interferencia de préaticas magicas ou de ritos sacerdotais, por forca das leis da
natureza.

Temos na Idade Média a fase mais aguda de artificializacdo da vida humana.
E isso tanto vale para o medievalismo europeu, quanto para os demais. Nem &
por outro motivo que se considera a Idade Média a fase oriental do Ocidente.
Porque as grandes civilizagdes orientais foram também o resultado de
condensagbes do formalismo. De tal maneira o formalismo europeu se
condensou no periodo medieval, que o sobrenatural se transformou em
instrumento de poder absoluto, nas maos das classes sacerdotais e aristo-
craticas. O clérigo e o nobre dispunham do poder magico dos simbolos, e
dominavam o mundo. Os espiritos se tornaram propriedade das classes
dominantes, e as classes inferiores sofreram a asfixia espiritual do poder
convencional. Téda manifestacdo espiritual ocorrida entre 0 povo estava
condenada. Os médiuns eram bruxos e deviam ser torturados ou queimados.

Os excessos do formalismo, tanto social como religioso, teriam de chegar,
como realmente chegaram, a um ponto maximo de condensacdo. E quando
atingiram ésse ponto, como acontece com 0s minerais radioativos, comecaram
a libertar as préprias energias. Estdo em érro aquéles que pensam que as
comunicacdes mediunicas sO ocorreram de maneira intensa em meados do
século dezenove, dando origem ao Espiritismo. Talvez tenham ocorrido em
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maior nimero na ldade Média. Os espiritos se manifestavam por téda parte,
provocando os horrorosos processos contra 0s bruxos, de que os arquivos da
justica eclesiastica estdo cheios. Asfixiada a mediunidade natural, pela
proibicdo clerical, pela condenacdo das autoridades e da Igreja, os médiuns
eram dominados por entidades rebeldes, que desejavam, a todo custo, romper
o circulo de ferro das proibicdes. A mediunidade irradiava por si mesma, na
crosta mineral das condensac¢des do formalismo. As celas dos conventos e dos
mosteiros se transformaram em camaras mediunicas, que antecipavam as
camaras de tortura.

Conan Doyle entendeu que se tratava de “casos esporadicos, de
extraviados de uma esfera qualquer”. Espiritos extraviados, que mergulhavam
na terra e provocavam as tragédias mediunicas. Na verdade, ndo eram
extraviados, mas espiritos apegados a terra, ligados a vida humana,
sintonizados com a esfera dos homens, e que legitimamente reivindicavam o
seu direito de comunicacédo. As leis naturais reagiam contra o artificialismo das
convencles religiosas. Quanto mais se queimavam o0s bruxos, mais éles
surgiam, no préprio seio das ordens religiosas. Tornou-se necessario admitir-se
a realidade de algumas visfes, de algumas comunicacdes, e intensificar-se a
aplicacdo do exorcismo, para afastar os demdnios dos conventos, evitando a
ceifa exagerada de vidas humanas. Mas isso ndo impediu que os demdnios
intensificassem suas manifestacdes, ostensivas ou ocultas, gerando as
numerosas formas de heresias que a inquisicéo teve de liquidar a ferro e fogo,
num desmentido flagrante aos ensinos cristdos de fraternidade universal.

Os préprios horrores da luta formalista contra a natureza deveriam,
entretanto, provocar as reacodes libertarias que se acentuariam nos fins da
Idade Média, abrindo perspectivas para o mundo moderno. Os homens teriam
de reconhecer os exageros de seu artificialismo, e buscar novamente a na-
tureza. Nessa busca, poderiam desviar-se para outro extremo, entregando-se
excessivamente a natureza exterior, esquecidos de sua prépria natureza
interior, a humana ou espiritual. Foi praticamente o que se deu no mundo
moderno, com 0s exageros cientificistas em que ainda nos perdemos. Para
corrigir um exagéro, entretanto, era necessario 0 outro. Somente o0
desenvolvimento cientifico, segundo assinala Kardec em “A Génese”, poderia
libertar a mente humana dos fantasmas teolégicos e prepara-la para enfrentar
de maneira positiva a realidade da sobrevivéncia humana, em sua simplicidade
natural.

A volta a natureza comecou pelo exterior, no campo dos fenbmenos. A
investigacdo cientifica mostrou o absurdo dos convencionalismos dominantes,
fulminou as supersti¢cdes seculares. O século dezoito, considerado o século de
ouro da ciéncia, ja prenunciava o advento do Espiritismo. Um nobre sueco,
Swedenborg, um dos homens mais sabios da época, desenvolveu a propria
mediunidade, e o romancista Honoré De Balzac, muito antes da codificacéo,
tornou-se médium curador ou médium “passista”’, como hoje dizemos. Os
espiritos jA ndo eram encarados como deuses ou demdnios, mas como séres
humanos desprovidos de corpo material.

4. UMA INVASAO ORGANIZADA — A volta do homem & natureza, apos o
dominio do convencionalismo medieval, comecou pelo exterior, mas tinha de
atingir o interior. A observacdo dos fenédmenos fisicos, revelando as leis do
mundo material, levaria necessariamente ao encontro dos fenémenos
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psiquicos. O caso das Irmas Fox, em Hydesville, EE. UU., oferece-nos um
exemplo tipico désse processo. Primeiro, os “raps”, os sinais fisicos, materiais,
gue suscitaram a atengcao e a investigagdo de curiosos e homens de cultura.
Depois, o intercambio, através dos sinais fisicos, com as entidades psiquicas
que os provocavam. Desde bem antes de Hydesville, os espiritos ja vinham
provocando preocupacfes em tdda parte. Ernesto Bozzano conta o caso de
Jonathan Koons, que construiu no quintal de sua casa uma camara espirita. Ao
contrario das celas conventuais, esta camara nao antecipava nenhuma tortura.
Construida na América, filha da Reforma, em ambiente livre, a cAmara espirita
de Koons prenunciava o advento de uma nova era.

Comparando as ocorréncias medilnicas da Idade Média com as dos séculos
dezoito e dezenove, Conan Doyle chama a estas ultimas de “uma invasao
organizada”. No periodo medieval, e mesmo depois, as manifestacdes néo
seguiam uma diretriz segura. Os médiuns foram sacrificados aos milhares,
inutilmente. Dai sua conclusdo de que eram espiritos “extraviados de uma
esfera qualquer”. Nos dois ultimos séculos, pelo contrario, as manifestacoes
parecem seguir um grande plano, articuladas entre si. De Swedenborg, cuja
mediunidade se desenvolve em 1744, a Edward Irving, o pastor escocdes, em
cuja igreja se verifica, em 1831, um surto alarmante do dom de linguas, até o
episodio curioso dos “shakers”, na Califérnia, em 1837, e depois o caso de
Hydesville, h4 toda uma seqiéncia de manifestacdes, que prepararam 0
advento do Espiritismo. Conan Doyle chega mesmo a notar que a invasao €
precedida dos “batedores”, das patrulhas de reconhecimento ou de preparacao
do terreno.

O caso dos “shakers” justifica essa tese. Eram emigrados ingléses de uma
seita protestante, que se localizaram na Califérnia. Nada menos de sessenta
grupos, formando um grande acampamento, que em 1837 foram surpreendidos
por uma invasdo de espiritos. Estes penetravam nas casas e se apossavam
dos médiuns, promovendo ruidosas manifestacdes, que duraram sete anos
consecutivos. Manifestavam-se como indios pele-vermelha, e enquanto
demonstravam aos “shakers” a possibilidade do intercambio com o mundo
espiritual, eram por éstes evangelizados. Entre os “shakers” havia um homem
culto, Mr. Elder Evans, que relatou os fatos. Certo dia, os indios anunciaram
qgue iam partir. Despediram-se, advertindo que voltariam mais tarde “para uma
invasdo do mundo”. Quatro anos depois, em 1848, ocorriam as manifestacdes
de Hydesville, com as Irméas Fox. Os indios haviam dito a Mr. Evans que fésse
até la, e o pastor obedeceu, estabelecendo assim a ligacéo terrena entre 0s
dois fatos espirituais.

Mais curioso ainda 0 que aconteceu com outro precursor do Espiritismo nos
Estados Unidos, André Jackson Davis, cuja mediunidade se desenvolveu em
1844. Conan Doyle, comentando o fato, e referindo-se as obras de Davis, que
ainda hoje constituem um roteiro para 0s espiritas norte-americanos, acentua:
“Ele comecgou a preparar o terreno, antes que se iniciasse a revelagao.” A 31
de margo de 1848, Davis escreveu no seu diario: “Esta madrugada um sépro
guente passou pela minha face e ouvi uma voz suave e forte dizer:

Irm&o, um bom trabalho foi comegado. Olha, surgiu uma demonstracéo
vival — Fiquei pensando o que queria dizer essa mensagem. Ora, exatamente
nessa madrugada comecavam os fendmenos da casa da familia Fox, com as
filhas do metodista John Fox, que marcariam o inicio das investigacfes
espiritas no mundo.
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Como se vé, a tese da “invasdo organizada” ndo é gratuita. Tem bom
fundamento histérico, e poderiamos dizer, bom fundamento profético, ou
mediunico. Os “batedores”, ou batalhdes de reconhecimento, realizaram
primeiramente suas incursdes, preparando terreno. Os anunciadores, como
Emmanuel Swdenborg, Edward Irving, Jackson Davis, realizaram o papel dos
profetas biblicos. E Davis, particular-mente, o de Jodo Batista, o precursor,
anunciando o advento do Consolador. A seguir, a invaséo organizada realizou-
se com pleno éxito, sacudindo a terra de um extremo a outro, durante dez
anos. De 1848 a 1858, os fenbmenos medilnicos agitaram o mundo,
provocando a atencdo dos sabios e aturdindo os tedlogos. Em 1854, o Prof.
Hypollite Léon Denizart Rivail tinha a sua atencao despertada para as mesas-
girantes, que entdo pululavam em Paris e em téda a Franca. E em 1857 ja
dava a publico a obra fundamental da codificacdo espirita, “O Livro dos
Espiritos”, alicerce inabalavel da nova revelagao, obra basica do Espiritismo.

Mais tarde, em 1868, ao publicar “A Génese”, o Prof. Rivalil, ja entdo Allan
Kardec, diria: “Importante revelagdo se processa na época atual e nos mostra a
possibilidade de nos comunicarmos com os séres do mundo espiritual. N&o é
névo, sem duvida, ésse conhecimento, mas ficara até os nossos dias, de certo
modo, como letra morta, isto €, sem proveito para a humanidade. A ignorancia
das leis que regem essas relacdes o abafara sob a supersticdo. O homem era
incapaz de tirar, désses fatos, qualquer deducéo salutar. Estava reservado a
nossa época desembaraca-los dos acessoérios ridiculos, compreender-lhes o
alcance, e fazer surgir a luz destinada a clarear o caminho do futuro.” (“A
Génese”, Cap. 1, vers. 11.) Ja nessa época a invasdo organizada triunfara
plenamente. O mundo conhecia uma nova doutrina, que oferecia aos homens o
caminho de retdrno a espiritualidade.



72

9
ANTECIPACOES DOUTRINARIAS

1. A NEBULOSA DE SWEDENBORG — O Espiritismo formou-se, como
uma estrela, no seio de uma nebulosa. E parte de uma verdadeira galaxia, que
se estende pelo infinito, a partir dos mundos inferiores, até os mais elevados.
Certamente, nos perderiamos, se quisessemos examinar tdda a extensdo da
galaxia, tdda a complexidade de doutrinas e teorias que precederam o
Espiritismo. Somos forcados, por isso mesmo, a limitar a nossa ambicao,
procurando o foco mais proximo da sua elaborac&o. Esse foco, segundo o en-
tendeu Conan Doyle, é a doutrina de Emmanuel Swedenborg. Uma verdadeira
nebulosa doutrinaria, em que os elementos em fusdo nos aturdem, mas de cujo
seio partem os primeiros raios, nitidos e incisivos, de uma nova concepc¢éao da
vida e do mundo.

Ao tratar dos fatos que provocaram o desencadear do movimento espirita,
Conan Doyle referiu-se aos “batedores” ou as ‘patrulhas de vanguarda”, que
prepararam o terreno para a “invasao espiritual organizada” do nosso mundo.
Do ponto de vista doutrinario, encontramos também os “batedores” ou
preparadores do terreno. O primeiro déles, que realmente se abalanca a
elaborar uma doutrina, estribado em sua fabulosa cultura e sua poderosa
inteligéncia, € Swedenborg. Conan Doyle o chama de “pai do nosso ndvo co-
nhecimento dos fendmenos sobrenaturais”. Tendo sido um dos homens mais
cultos da sua época, dotado de grande inteligéncia e de mediunidade
polimorfa, ésse vidente sueco antecipou, de maneira confusa, a elaboracao da
Doutrina dos Espiritos.

Ao contrario de Kardec, que comecou pela observacdo cientifica dos
fenbmenos mediunicos, Swedenborg se inicia como um antigo profeta,
recebendo uma revelacdo divina. Foi em abril de 1744, em Londres, que a
revelacdo se verificou. Nao obstante a natureza fisica do primeiro fenémeno
por éle descrito, com evidente emanacao de ectoplasma, néo foi ésse aspecto
o que lhe interessou. Outro, mais importante, lhe chamava a atencao, e éle
mesmo O descreveu com as seguintes palavras: “Uma noite o0 mundo dos
espiritos, céu e inferno, se abriu para mim, e néle encontrei varias pessoas
conhecidas, em diferentes condicdes. Desde entdo o Senhor abria diariamente
os olhos do meu espirito para que eu visse, em perfeito estado de vigilia, o que
se passava no outro mundo, e pudesse conversar, em plena consciéncia, com
0S anjos e o0s espiritos.”

A atitude profética de Swedenborg € indiscutivel. Diante dos fendmenos,
ésse homem extraordinario, dotado de vastos conhecimentos em fisica,
quimica, astronomia, zoologia, anatomia, metalurgia e economia, além de
outros ramos das ciéncias pelos quais se interessava, ndo se coloca em
posicéo de critica e observacdo, mas de passiva aceitacdo. Considera-se eleito
para uma missao espiritual, senhor de uma revelacdo pessoal, e portanto
incumbido, como Moisés ou Maome, de ensinar enfatica e dogmaticamente o
gue lhe era revelado. Atitude completamente diversa da assumida por Kardec,
gue néo se julgava um profeta, mas um pesquisador, um rigoroso observador
dos fatos, dos quais devia racionalmente deduzir a necessaria interpretacgao.

A primeira elaboracéo tedrica de Swedenborg nao foi, portanto, filoséfica
nem cientifica, mas teoldgica. Chegou a construir uma complicada
interpretacdo da Biblia, através de um sistema de simbolos, dizendo-se o Unico
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detentor da verdade escrituristica, que penetrava com o auxilio dos anjos. Essa
pretensdo o levou naturalmente a convic¢do da infalibilidade. Suas explicacdes
deviam ser aceitas como licdes indiscutiveis. Swedenborg via o mundo
espiritual, conversava com 0s espiritos, recebia instrucdes diretas, e por isso se
julgava capaz de tudo explicar, sem maiores preocupacdes. Tornou-se um
mistico, distanciado da experiéncia cientifica a que se dedicava anteriormente.

Essa curiosa posicdo de Swedenborg o transforma num elo entre dois
periodos da evolugédo espiritual do homem. De um lado, temos o horizonte
profético, carregado de misticismo, impondo-lhe o seu péso. De outro lado, o
horizonte civilizado, que lhe abre suas perspectivas, em direcdo ao horizonte
espiritual. O vidente sueco permanece nos limites désses dois mundos. Através
da sua teologia, firma-se no passado, e através de sua doutrina das esferas,
que formulara a seguir, projeta-se ao futuro. Escrevia em latim os seus livros
complicados, mas, apesar disso, apresentava uma visdo nova do problema
espiritual. N&o se contentou em formular uma doutrina, e fundou uma religido,
apoiada nas seguintes obras: “De Creio et Inferno exauditis et visis”, Nova
Jerusalém” e “Arcana Crelestia”.

O que faz Swedenborg um precursor doutrinario do Espiritismo é a sua
posicdo em face do mundo espiritual, que éle considera de maneira quase
positiva. ApGs a morte, os homens vao para ésse mundo, e nao sao julgados
por tribunais, mas por uma lei que determina as condi¢des em que passarao a
viver, em planos superiores ou inferiores, nas diferentes “esferas” da
espiritualidade. Anjos e demonios nada mais eram, para éle, do que séres
humanos desencarnados, em diferentes fases de evolucdo. Suas descricbes
do mundo espiritual assemelham-se bastante as que encontramos nas
comunicacdes dadas a Kardec ou recebidas atualmente pelos nossos médiuns,
O Inferno ndo era lugar de castigo eterno, mas plano inferior, de que os
espiritos podiam subir para os mais elevados, purificando-se. A terra, um
mundo de depuracgao espiritual.

Uma importante licdo devemos tirar, entretanto, da vida e da obra de
Swedenborg: a de que o Espiritismo est4 certo ao condenar a formulacdo de
teorias pessoais pelos videntes, e encarecer a necessidade da metodologia
cientifica, para verificacdo da verdade espiritual. Swedenborg foi o Ultimo dos
reveladores pessoais, e abriu perspectivas para a nova era, que devia surgir
com Kardec. N&o é a sua interpretacdo dos fatos o que vale em sua obra, mas
0s proprios fatos, posteriormente confirmados pela observacdo e a
experimentacdo espiriticas, oferecendo aos homens uma concepgéo nova da
vida presente e da vida futura.

2. RESTOS DE NEBULOSA — Considerando a doutrina de Swedenborg
como uma nebulosa, na qual encontramos a solidificagdo de um pequeno
ndcleo, que pode ser tomado como uma antecipacao da Doutrina dos Espiritos,
nao devemos esquecer-nos de que aquela nebulosa fazia parte de um vasto
sistema, de tbda uma galaxia. Podemos dizer que na imensa galaxia das
doutrinas espiritualistas, que se estendem ao longo da evolugcédo espiritual do
homem, a nebulosa de Swedenborg marca o primeiro momento da conden-
sacao, para que possa formar-se a estréla do Espiritismo, no mundo moderno.
Formada a estréla, entretanto, a nebulosa ndo desaparece. Continuam no
espaco 0s seus restos, muitas vézes empanando o préprio brilho da estréla
nascente.
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Ninguém explicou melhor ésse processo do que Allan Kardec, no primeiro
tépico da “Introducdo ao Estudo da Doutrina Espirita”, ao langar a palavra
Espiritismo, como o neologismo francés que passaria a designar a nova
concepcao do mundo. De maneira sintética, esclarece o codificador: “Como
especialidade, o Livro dos Espiritos contém a Doutrina Espirita; como
generalidade, liga-se ao Espiritismo, do qual apresenta uma das fases.” Essa
fase € precisamente a que apontamos acima, como a de consolidagdo de uma
estréla, de um nucleo positivo de espiritualismo, no seio da imensa nebulosa.

O que faz do Espiritualismo uma galaxia de nebulosas, é a sua propria
origem, as condi¢des historicas do seu aparecimento e desenvolvimento. Do
homem primitivo ao homem civilizado ha tdda uma gradacéo intelectual, moral
e psiquica, assinalando o0s sucessivos aumentos de capacidade de
compreensao do espirito humano. As doutrinas espiritualistas, indispensaveis a
evolucdo espiritual, e formando, mesmo, parte dessa evolucdo, apresentam as
caracteristicas dos diversos periodos em que surgiram. Quanto mais préximas
do mundo primitivo, mais confusas, carregadas de animismo, fetichismo e
magia. Quanto mais aproximadas do mundo civilizado, avancando para o
horizonte-espiritual, mais racionalizadas, com disciplinacdo racional dos
proprios residuos magicos.

As mais vigorosas dessas doutrinas sdo as que provém do horizonte-
profético, ligadas ao processo das profecias ou revelacdes pessoais, e que
resultaram nas chamadas religides positivas do horizonte-civilizado, O carater
pessoal dessas doutrinas, seu sentido explicativo, sua funcao didatica, confe-
rem-lhes o tom dogmaético, que as torna inadequadas na era cientifica. Essa
inadequacado ocasionou o desprestigio do Espiritualismo, que o progresso das
ciéncias relegou ao plano das supersticoes. Diante da “clareza e distingdo”
cartesianas das ciéncias, a confusdo e o dogmatismo das religides e das-
doutrinas ocultistas, bem como as suas cargas hereditarias de fetichismo e
magia, tomavam o Espiritualismo, perante as elites culturais, um simples
amontoado de residuos primitivos.

O Espiritismo representa 0 momento em que o Espiritualismo, superando
as fases magicas do seu desenvolvimento, atinge o plano da razédo, define-se
num esquema cartesiano de “idéias claras e distintas”. E a isso que chamamos
a estrela que saiu da nebulosa. Kardec explica, em “A Génese”, que o
Espiritismo tem, “por objeto especial, o conhecimento das leis do principio
espiritual”. E acrescenta: “Como meio de elaboracédo, o Espiritismo se utiliza,
como as ciéncias positivas, do método experimental.” Essa atitude permitiu-lhe,
ainda segundo expressdes do codificador: “enfrentar o materialismo no seu
préprio terreno e com as suas mesmas armas’. Foi, portanto, o Espiritismo,
como doutrina moderna e de espirito eminentemente cientifico, o processo de
restauracdo do prestigio perdido do Espiritualismo, diante do avanco das
Ciéncias.

Poucos adeptos do Espiritismo, ainda hoje, apesar dos ensinos, das
explicagcbes e das adverténcias de Kardec a respeito, compreendem essa
posicdo da doutrina. Por isso, muitos adeptos se deixam empolgar pelos restos
de nebulosa que ainda procuram empanar o brilho da doutrina, através de
comunicacdes mediunicas de teor profético, muitas vézes tipicamente
apocaliptico, que surgem a todo instante no movimento doutrinario. E natural o
aparecimento constante e insistente dessas pretensas reformulacdes
doutrinarias. Elas correspondem a permanéncia, determinada pela lei de
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inércia, de mentes encarnadas e desencarnadas, no plano do pensamento
magico do passado. Essas mentes se sintonizam no processo de comunicacao
medilnica, repetindo inadequadamente, em nossa €época, 0S Processos
“reveladores” do horizonte-profético.

As “verdades novas” que essas comunicagdes mirabolantes pretendem
transmitir, sdo aquelas mesmas afirmacdes dogmaticas que causaram O
desprestigio do Espiritualismo no passado. Nada tém de ndvo, portanto. Pelo
contrario, carreiam apenas o ranco do antigo profetismo, carregado de magia e
misticismo. De certa maneira, e as vézes, mesmo, de maneira direta, sdo
residuos da Nebulosa de Swedenborg, ainda capazes de fascinar os adeptos
que nao se contentam com a chamada “frieza cientifica” do Espiritismo. Seria
bom lembrarmos a ésses adeptos que essa “frieza” ndo é suficientemente fria
para ser aprovada pelos cientistas, que n&o se cansam de condenar a
“crendice” e o “religiosismo” da ciéncia espirita. Como se V&, essa ambivaléncia
da posicdo doutrinaria, acusada ao mesmo tempo pelo passado e pelo pre-
sente, confirma a sua natureza de marco divisorio na evolugcdo do
Espiritualismo e de momento de sintese no processo do conhecimento.

Como estrela que surgiu da nebulosa, o Espiritismo ndo pode conter os
elementos infusos daquela. Atentemos para estas palavras de Kardec, ainda
do primeiro capitulo de “A Génese”, para compreendermos melhor a natureza
do Espiritismo: “Fatos novos se apresentam, que ndo podem ser explicados
pelas leis conhecidas. Ele os observa, compara, analisa, e, remontando dos
efeitos as causas, chega alei que o0s rege; depois, deduz as suas
consequéncias e busca as suas aplicagdes uteis.” Meditando sbbre estas
palavras, o estudante compreenderd a razao porque o Espiritismo ndo pode
endossar as comunicacdes mirabolantes, que o fariam retroceder ao seio da
nebulosa, tirando-lhe a férca e o prestigio que o sustentam no mundo atual,
como um reduto espiritualista que desafia e repele o materialismo, no mesmo
terreno em que éste opera, e com as suas proprias armas.

3. O PRECURSOR AMERICANO — Considerando a obra de Swedenborg
como uma antecipacao doutrinaria do Espiritismo, — no seu aspecto historico,
e como “nebulosa doutrinaria”, segundo ja acentuamos — temos de
estabelecer uma ligacao entre ela e a obra do médium norte-americano Andrew
Jackson Davis. Enquanto Swdenborg era um sébio, Davis era semi-analfabeto,
e além do mais, “fraco de corpo e mentalmente pobre”, como assinala Conan
Doyle. Apesar dessa contradi¢cdo, Davis foi o continuador de Swedenborg e o
precursor americano do Espiritismo. E ésse fato é tanto mais importante,
exatamente pela contradicdo que encerra. Ela demonstra, com absoluta
clareza, que o espirito domina a matéria, e que o préprio conceito cientifico de
paralelismo psico-fisiologico fica abalado, diante do impacto das manifestacdes
espiritas.

Andrew Jackson Davis esta distanciado de Emmanuel Swedenborg nao
apenas no espaco e no plano mental. Ha entre éles a distancia exata de um
século, e além dessa distancia temporal, também a que ja assinalamos no
plano da cultura intelectual. Em relagdo ao tempo, ha esta curiosidade a anotar:
Swedenborg desenvolve seus podéres mediunicos em abril de 1744, e Davis
em marco de 1844. De um a outro, saltamos exatamente de meados do século
dezoito a meados do dezenove. Mas ndo damos o salto sozinhos, porque o
espirito de Swedenborg nos acompanha. Realmente, na tarde de 6 de marco
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de 1844, Davis € arrebatado, em estado de transe medilnico, para as
montanhas de Catskill, a cérca de quarenta milhas de sua casa, na cidadezinha
de Poughkeepsie, para receber instrugbes espirituais. Quem S&o o0s
instrutores? Um deles é Galeno, o médico grego, e o outro é Swedenborg,
segundo declara Davis em sua autobiografia. Como vemos, um curioso
episodio, que repete na América o encontro do Messias, no Tabor, com os
espiritos de Elias e Moisés.

Mas Davis ndo esta ligado apenas a Swedenborg. Ele se apresenta, na
Historia do Espiritismo, como um poderoso elo mediunico, que sustenta a
unidade do processo doutrinario. No passado, éle se liga com o vidente sueco,
mas no futuro vai ligar-se com as irmas Fox e Kardec. Quatro anos depois do
encontro com Swedenborg, vemo-lo escrever no seu diario as anotacdes
referentes a voz que lhe anuncia os fatos de Hydesville. Ora, como éstes fatos
se ligam diretamente ao trabalho de Kardec, Davis também se liga a esse
trabalho. A falta de visdo de conjunto tem levado muitas pessoas a
considerarem Davis um caso a parte. Chegou-se mesmo a propor a tese da
existéncia de um “espiritismo americano”, iniciado por Davis, em oposi¢cao ao
“espiritismo europeu” de Allan Kardec. Mas os fatos historicos e as ligacdes
mediunicas sdo de tal ordem, que tbdas essas proposicdes nasceram
condenadas ao olvido. A unidade do processo historico se evidencia nas
poderosas ligacdes espirituais dos fatos mediunicos. Davis € um elo, jamais um
caso isolado, pois a humanidade € uma, e a fase das revelacbes parciais ja
ficou muito para tras.

A série de livros de Dawvis, intitulada “Filosofia Harmonica”, teve mais de
quarenta edi¢cdes nos Estados Unidos. A esta série seguiu-se, nos anos finais
da vida de Davis, a das “Revelagdes Divinas da Natureza”. Num dos seus li-
vros, intitulado “Principios da Natureza”, éle prevé o aparecimento do
Espiritismo, como doutrina e pratica mediunica. Depois de acentuar que as
comunicagdes espirituais se generalizardo, declara: “N&o decorrera muito
tempo para que essa verdade seja demonstrada de maneira viva. E o mundo
saudara alegremente o alvorecer dessa era, enquanto o intimo dos homens se
abrir4, para estabelecer a comunicacdo espiritual, como a desfrutam os
habitantes de Marte, Jupiter e Saturno.” Além dessas previsbes, Davis
desenvolve a doutrina de Swedenborg, estendendo o0s seus principios nos
rumos da proxima codificagdo. O mundo espiritual se lhe apresenta com a
mesma nitidez com que o vidente sueco o descrevia, e sujeito as mesmas leis
de evolucéo que o Espiritismo afirmara mais tarde.

Ninguém melhor do que Conan Doyle para estabelecer a medida em que
Davis avanca s6bre Swedenborg, caminhando decisivamente em direcdo de
Kardec. Vejamos o que diz o grande escritor: “Davis tinha avangado além de
Swedenborg, embora nédo dispusesse do equipamento mental déste, para
abranger todo o alcance da mensagem. Swedenborg vira o céu e o inferno,
como Davis também o0s vira e minuciosamente os descrevera. Mas
Swedenborg néo tivera uma visao clara da situagcédo dos mortos e da verdadeira
natureza do mundo espiritual, com a possibilidade de retérno, como ao vidente
americano foi revelado. Esse conhecimento foi dado a Davis lentamente.”
Acrescenta Conan Doyle que, ao se considerarem alguns fatos da vida de
Davis, que sao inegaveis, pode-se admitir o contréle de Swedenborg sébre éle.
Contréle de um Swedenborg evoluido, que vivera um século a mais, na vida
espiritual, o que justifica o avango de Davis sébi’e a doutrina daquele.
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A posicdo de Davis se esclarece por si mesma. E o proprio Davis quem se

coloca no limiar daquilo que podemos chamar a “era espirita”, ou, dentro da
terminologia que adotamos, o “horizonte espiritual”’. Ele n&o se arroga o titulo
de “Messias”, mas reconhece, pelo contrario, a sua condi¢cdo de instrumento
medidnico, a servico de espiritos superiores, que o dirigem e esclarecem.
Bastaria isso para nos mostrar a impossibilidade de se transformar Davis em
fundador de um ‘espiritismo americano”, diferente ou contrario ao “espiritismo
europeu”. Da mesma maneira, aquilo que chamamos “espiritismo anglo-saxao”,
em oposicdo ao ‘espiritismo latino’, nada mais € que uma fase do
desenvolvimento historico do processo espirita. Esse imenso processo abrange
todo o mundo civilizado, mas tem suas raizes nos mais remotos periodos da
vida pré-civilizada ou pré-historica. Na verdade, portanto, abrange a téda a vida
humana na terra, desde os seus primordios.
A revelacdo espirita, como afirmou Kardec, é progressiva. Até agora
desenvolveu-se por etapas bem definidas, que podemos estudar em seus
varios aspectos, nas diversas regides do mundo, em diferentes areas da
civilizagdo mundial. Daqui para diante, essas etapas tendem a fundir-se num
todo. O estudo que tentamos fazer, das “antecipagcdes doutrinarias”, ou seja,
das formulacbes de doutrinas espirituais que podem ser consideradas
precursoras do Espiritismo, mostram uma linha evolutiva que se define, através
dos principios afins e progressivos, num sentido Unico: o da revelacdo do
mundo espiritual de maneira positiva e natural. Quer dizer, a revelacdo de outra
face da vida e do mundo, que ndo é sobrenatural, mas natural, pois também
faz parte da natureza. Essa revelacdo se completa em Kardec, mas teve inicio
em Swedenborg e desenvolveu-se amplamente com Jackson Davis.

4. DAS ANTECIPACOES AS CORRELACOES — A revelacdo do mundo
espiritual, em seu verdadeiro sentido, ou seja, como “o outro lado da vida” ou “a
outra face da natureza”, s6 poderia ser feita, como o demonstrou Kardec em “A
Génese”, depois do desenvolvimento cientifico. Antes que o0 homem assumisse
0 que se pode chamar “uma atitude cientifica”’, diante da natureza, o mundo
espiritual s6 poderia ser encarado como algo misterioso, e portanto sobre-
natural. Ainda em Swedenborg a atitude mistica € dominante, e mesmo em
Davis ela impera, ndo obstante a maior naturalidade com que o mundo
espiritual Ihe é apresentado. Entretanto, Swedenborg era um sabio, um homem
dedicado a estudos cientificos, o que mostra a dificuldade com que a mente
humana se desapega de suas posi¢cdes anteriores. Da ciéncia de Swedenborg,
ainda cercada de grandes zonas de mistério, o mundo teria de avancar mais de
um século, para atingir o clima cientifico necessario ao advento do Espiritismo.

Assim como a aparicdo de Elias e Moisés a Jesus, no Tabor, tem um
sentido alegdrico, ligando o Messias ao “horizonte profético” e a “lei”, ou
revelacdo israelita, assim também a aparicdo de Galeno e Swedenborg a
Jackson Davis, nas montanhas de Catskill, pode ser interpretada como uma
alegoria. Claudius Galeno, médico e filosofo do século segundo d. C., € um
representante da ciéncia antiga, e seu nome se tomou sinbnimo da palavra
“‘médico”. Swedenborg, como ja vimos, apresenta-se como um profeta
moderno, anunciando uma renascenca profética atraveés da pratica mediunica,
ja agora esclarecida. Ambos transmitem a Davis a ciéncia e a profecia,
preparando-o como o precursor daquele que vira realizar a sintese das duas
formas de conhecimento: a cientifica e a profética, ao codificar o Espiritismo. A
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alegoria moderna de Catskill assemelha-se, portanto, em sua significacéo
espiritual e em suas consequéncias histéricas, aalegoria evangélica do Tabor.
Ambas anunciam, de maneira semelhante, mas cada qual em sua época e
através de seus elementos proprios, o advento de dois novos mundos: o cristdo
e 0 espirita. E assim como o mundo cristdo era um prolongamento do judaico,
o mundo espirita € a continuidade natural e necessaria do cristdo, em cujos
principios se fundamenta. Dai a sequéncia das trés revela¢gfes fundamentais, a
que se refere Kardec, em “O Evangelho Segundo o Espiritismo”.

Ao nos referirmos a éste livro de Kardec, devemos lembrar que éle também
tratou de precursores do Espiritismo, indicando algumas “antecipacoes
doutrinarias”. Essas referéncias vao bem mais longe do que as nossas, pois
Kardec aponta Socrates e Platdio como os precursores longinquos do
Cristianismo e do Espiritismo, chegando a formular um resumo da doutrina de
ambos, para mostrar suas ligacbes com as novas idéias. Veja-se, a propoésito,
a introdugdo de “O Evangelho Segundo o Espiritismo”. N&do ha duvida que
Kardec tinha razéo, ao estabelecer essa ligacdo dos principios filoséficos do
Espiritismo com os do Platonismo. Entretanto, quando tratamos das
“antecipacdes doutrinarias” de Swedenborg e Davis, ndo ficamos apenas no
plano filoséfico, mas abrangemos téda a area propriamente “doutrinaria” do
Espiritismo, com seus aspectos cientifico, filosofico e religioso.

As antecipacgOes religiosas e filoséficas do Espiritismo se estendem ao
longo de todo o passado humano. Kardec referiu-se a Socrates e Platdo como
a uma poderosa fonte historica, de que podia servir-se para reforcar a sua
afirmacéo de que o Espiritismo provém da mais remota antigliidade. De outras
vézes, porém, como vemos no “Livro dos Espiritos”, em artigos publicados na
“Revista Espirita”, e em varios trechos de outros livros da codificacdo. Kardec
lembra as ligacdes do Espiritismo com os mistérios mitoldgicos dos gregos, as
religibes do Egito e da India, e particularmente com o Druidismo celta, nas
Galias. Por tdda parte, em tbdas as épocas, como acentua o codificador,
“encontramos as marcas do Espiritismo”. Mas essas marcas, ésses sinais ou
ésses tracos, s6 comecam a reunir-se, sob poderoso impulso medidunico, com a
finalidade clara de constituirem uma nova doutrina, com as caracteristicas
precisas de uma nova revelacdo, a partir de Swedenborg, para através de
Davis se definirem melhor, até a sia completa e decisiva formulacdo na obra
de Kardec.

As referéncias a Socrates e Platdo abrem um campo especifico na
investigacdo das antecipacdes doutrinarias do Espiritismo, que é o campo dos
precedentes filosoficos. Kardec nos coloca, com essas referéncias, diante de
um vasto panorama a ser investigado, para descobrirmos aquilo a que pode-
remos chamar “as raizes filoséficas do Espiritismo”. Trabalho gigantesco tera
de ser realizado, a comecar das filosofias orientais, passando demoradamente
pelos gregos, onde Socrates, Platdo e o proprio Aristételes — éste,
particularmente, com sua doutrina de forma e matéria — tém muito a oferecer,
e seguindo pela era helenistica, até a Idade Média e o Mundo Moderno. O
neoplatonismo, a partir de Plotino, parece-nos um ramo fecundo, e os fildes
medievais, apesar de todo o péso asfixiante do seu dogmatismo fideista, tam-
bém apresentam valioso material para definicAo das raizes filoséficas do
Espiritismo.

As antecipacdes filoséficas mais recentes estdo sem duavida no
cartesianismo. O problema dos sonhos de Descartes, da sua inspiracdo pelo
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Espirito da Verdade, da sua tentativa de criar a Ciéncia Admiravel — a que nos
referiremos mais tarde — exige pesquisas que ainda nao puderam ser reali-
zadas no meio espirita, dada a exiguidade de tempo, num movimento que tem
apenas cem anos. Depois de Descartes, € o seu discipulo e continuador
Espinosa quem se apresenta como um verdadeiro precursor filoséfico do
Espiritismo, a comecar da elaboracdo de seu livro fundamental, “A Etica”, onde
sdo numerosas as correlagbes com “O Livro dos Espiritos”. Logo mais, a
investigacdo do Hegelianismo e suas conseqiéncias ndo nos parece menos
fecunda. Hegel se revela uma espécie de subsolo, em que as raizes filosoéficas
do Espiritismo penetram a grandes profundidades, e o proprio Kant,
contempordaneo e testemunha de Swedenborg, oferece-nos amplas
possibilidades de estudos, que se prolongam até os nossos dias, nas correntes
do neokantismo.

Saindo, assim, do terreno das antecipa¢des, podemos entrar também no
das correlacdes, encontrando nos filésofos contemporaneos, entre os quais se
destacam, ao que nos parece, Henri Bergson, Octave Hamelin, Louis Lavelle,
Samuel Alexander, Nicolai Hartmann, todo o campo do Existencialismo,
inclusive o proprio Sartre, possibilidades imensas de comparacdo e mesmo de
ampliacdo das investigacBes espiritas, em diversas dire¢fes. Somente ésse
trabalho, a ser realizado, podera mostrar, de maneira decisiva, as poderosas
correlagdes que fazem do Espiritismo, como o assinalaram Kardec, Léon Denis
e Oliver Lodge, uma sintese histdrica e conceitual do conhecimento, destinada
a reformar o mundo.
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10
A FALANGE DO CONSOLADOR

1. AS MESAS GIRANTES — Das coisas aparentemente mais
insignificantes, surgem as mais assombrosas. Kardec lembra, na “Introducao
ao Estudo da Doutrina Espirita”, que as experiéncias de Galvani se iniciaram
com a observacao da danca das ras. Hoje poderiamos lembrar que as maiores
explosdes do século foram produzidas pelo atomo, a particula infinitesimal da
matéria. Nada ha de estranho, portanto, em que a “descoberta do espirito”,
pelo método cientifico experimental, tenha por ponto de partida a observagao
da danca das mesas. Tudo quanto se tem dito e escrito, para ridicularizar o
Espiritismo, a proposito da danca das mesas, pode ser refutado com esta
simples observacdo de Kardec, no mesmo texto citado: E provavel que, se o
fendbmeno observado por Galvani, o tivesse sido por homens vulgares e
caracterizado por um nome burlesco, estaria ainda relegado ao lado da varinha
magica. Qual, com efeito, o sdbio que ndo se teria julgado diminuido ao
ocupar-se da danga das ras?”

O Prof. Hippolite Léon Denizart Rivail interessou-se pelas mesas girantes
em 1854, quando um seu amigo, o Sr. Fortier, Ihe falou a respeito. O Prof.
Rivail contava entdo cinquenta anos de idade. Era um conhecido autor de
obras didaticas, adotadas nas escolas francesas, membro da Academia Real
de Arras, discipulo de Pestalozzi e propagandista dos principios pedagdgicos
do mestre, professor no Liceu Polimatico, autor de uma gramatica francesa e
de um manual de preparacdo para 0s cursos cientificos da Sorbonne. Homem
de cultura ampla e sélida, dedicado aos estudos positivos, vos, e ndo, como
querem fazer crer os adversarios do Espiritismo, um mistico de pretensfes
messianicas. Muito longe estava disso o Prof. Rivail. E tanto assim que,
quando o Sr. Fortier Ihe afirmou que as mesas girantes “falavam”, sua resposta
foi a seguinte: “S6 acreditarei ao vé-lo, e quando me provarem que uma mesa
tem cérebro para pensar, nervos para sentir, e que pode tornar-se sonambula.
Até 14, permita-me ndo ver no caso mais do que uma historia para nos fazer
dormir em pé.”

A referéncia ao sonambulismo nos lembra que o Prof. Rivail, como o seu
amigo Fortier, estudava o0 magnetismo, a cujos estudos dedicou, alias,
NnuUMEerosos anos, sempre na mais rigorosa linha de observagao cientifica. “Eu
estava entdo na posi¢cao dos incrédulos de hoje — anotaria Kardec mais tarde
— que negam, apenas por néo ter visto, um fato que ndo compreendem.” Logo
mais, anotaria ainda:

“Achava-me diante de um fato inexplicado, aparentemente contrario as leis
da natureza, e que a minha razéo repelia. Ainda nada vira, nem observara. As
experiéncias realizadas na presenca de pessoas honradas, dignas de fé,
confirmavam a minha opinido, quanto a possibilidade de um efeito puramente
material. A idéia, porém, de uma mesa-falante, ainda ndo me entrara na
mente.”

Como se vé, os materialistas que hoje negam os fendbmenos espiritas, sem
estuda-los, e querem tudo atribuir a efeitos materiais, nada fazem de névo. O
préprio Kardec procedeu assim, quando ésses mesmos fenbmenos exigiram a
sua atencdo. No ano seguinte, em 1855, o Sr. Carlotti falou ao Prof. Rivail dos
mesmos fendmenos, com grande entusiasmo. Kardec anota, a respeito: “Ele
era corso, de temperamento ardoroso e eneérgico, e eu sempre lhe apreciara as
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qualidades que distinguem uma grande e bela alma, porém, desconfiava da
sua exaltacdo. Foi o primeiro a me falar da intervencédo dos espiritos, e me
contou tantas coisas surpreendentes que, longe de me convencer, aumentou-
me as duvidas. Um dia o senhor sera dos nossos, concluiu. Nao direi que nao,
respondi-lhe: veremos isso mais tarde.”

Em principios de maio de 1855, em companhia do magnetizador Fortier, o
Prof. Rivail dirigiu-se a casa da sonambula Madame Roger, onde foi convidado
pelo Sr. Fortier para -assistir as reuniées que se realizavam na residéncia da
Sra. Plainemaison, a rua Grange Bateliere. Numa térca-feira de maio, as 20
horas (infelizmente o lugar do dia ficou em branco nas anotacfes), teve
oportunidade de assistir “a alguns ensaios, muito imperfeitos, de escrita
meditnica numa arddsia, com o auxilio de uma cesta.” E o antigo processo da
“cesta de bico”, ou seja, uma cestinha com um lapis amarrado ao lado,
pendurada s6bre a mesa, e em cujas bordas os médiuns colocavam as maos,
produzindo a escrita. Viu também, pela primeira vez, a danca das mesas, que
descreveu nestes térmos: “Presenciei o fenbmeno das mesas, que giravam,
saltavam e corriam, em condi¢des tais que nao havia lugar para qualquer
duvida.”

Acentuemos que esta expresséo de Kardec: “n&do havia lugar para qualquer
duvida” é de grande importancia, dado o seu rigoroso critério de observacao.
Algumas pessoas contrarias ao Espiritismo, entre as quais se destacam varios
sacerdotes hipnotizadores, esforcam-se até hoje para demonstrar que a danca
das mesas é produto de fraude ou mistificacdo. Quem tiver a oportunidade de
assistir a uma experiéncia désse tipo, numa sala, com pessoas amigas ou
insuspeitas — e elas podem ser feitas em qualquer lugar, desde que em
ambiente tranquilo e sadio — verificara sem dificuldades que a fraude é
impossivel. A mesa se move por si, muitas vézes com violéncia, chegando
mesmo a levitar, erguer-se no espago, sem contato ou apenas com um leve
contato das maos. Basta que exista um médium de efeitos fisicos, e que se
observem as condi¢cdes necessérias, deixando-se a mesa o mais livre possivel
do contato das pessoas, em plena luz, para que a suspeita de fraude se torne
até mesmo ridicula, diante da evidéncia do fendbmeno. As experiéncias
malfeitas, por pessoas de boa-fé, que ndo tomam as devidas cautelas, € que
dao motivo as suspeitas, de que se servem 0s adversarios do Espiritismo.

Na casa da Sra. Plainemaison o Prof. Rivail travou conhecimento com a
familia Baudin, e passou a frequentar as sessfes semanais que o Sr. Baudin
realizava em sua residéncia, a rua Rochechouart. As médiuns eram duas
meninas, filhas do dono da casa, Julie e Caroline Baudin, de 14 e 16 anos,
respectivamente. As reunides eram frivolas, e Kardec as define assim: “A
curiosidade e o divertimento eram os objetivos capitais de todos.” O espirito
que presidia os trabalhos dava o nome simbdlico de Zéfiro, “nome
perfeitamente de acérdo com o seu carater e o da reunido”, dizem as notas.
N&o obstante, mostrava-se bondoso e dizia-se protetor da familia. Kardec
acrescenta: “Se, com frequéncia, fazia rir, também sabia, quando necessario,
dar conselhos ponderados e utilizar, quando havia ensejo, 0 epigrama,
espirituoso e mordaz.”

O Prof. Rivail ndo comparecia as reunidées com o objetivo frivolo de divertir-
se. Queria observar os fenbmenos e tirar as suas deducdes. Bastou a sua
presenca, para que o teor das reunifes se modificasse. Submetido a perguntas
sérias, Zéfiro mostrou-se capaz de respondé-las, sendo por si mesmo, pelo
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menos assessorado por outras entidades. Vejamos, pelas suas proprias
anotacdes, como Kardec conseguiu fazer que a danca das mesas e a prépria
danca da cesta se transformassem, de coisas aparentemente insignificantes,
nos instrumentos de transmissdo da poderosa mensagem espiritual que o
mundo recebeu, no cumprimento da promessa messianica do Cristo: “Foi
nessas reunidoes — dizem as notas — que comecei 0s meus estudos sérios de
Espiritismo, menos por meio de revelagcdes, do que de observacgdes. Apliquei a
essa nova ciéncia, como o fizera até entdo, o método experimental. Observava
cuidadosamente, comparava, deduzia consequéncias; dos efeitos procurava
remontar as causas, por deducado e pelo encadeamento l6gico dos fatos, ndo
admitindo por valida uma explicacdo, sendo quando resolvia tédas as
dificuldades da questdo. Foi assim que procedi sempre, em meus trabalhos
anteriores, desde a idade entre 15 e 16 anos.”

2. A MENSAGEM DA CESTA — A revelacdo mosaica, lendariamente ou
ndo, nasceu de uma cesta — a cestinha de vime em que a princesa egipcia
encontrou Moisés nas aguas do Nilo — e a revelacéo crista, das palhas de uma
manjedoura. Da mesma maneira, podemos dizer que a revelacdo espirita
nasceu da cesta-de-bico ou cesta-escrevente. Se nos dois primeiros casos a
distancia ndo nos permite afirmar a realidade ou o sentido puramente alegérico
da cesta e da manjedoura, no caso da revelacdo espirita ndo ha davida
possivel. Assim, de certa maneira, a origem simbdlica das revelacGes
anLeriores se confirma no simbolismo real da revelagdo moderna.

O vime e a palha sdo produtos da terra, mas a cesta e a manjedoura sao
manufaturas. A natureza leve désses produtos vegetais da-lhes a aparéncia de
uma emanacao: a vida que rompe a densidade material do solo, buscando a
fluidez atmosférica. O trabalho de modelagem do homem & um socorro do
espirito a essa matéria em ascensao. A cesta ou a manjedoura, concluidas,
consubstanciam o impulso de transcendéncia da vida e a resposta da
consciéncia humana a ésse impulso. Estamos diante de um fetiche, de uma
obra de magia, de um artefato em que se misturam as fér¢cas da terra e os
podéres da mente. A impregnacao espiritual da matéria pelo espirito, através
do trabalho, resultando na sintese dialética do instrumento, permite a
integracdo déste num plano superior da vida, que é o plano social. O Messias,
que revela novas dimensdes do processo vital, pode entdo apoiar-se nesse
instrumento ductil e vibrétil, para ofertar aos homens a messe de uma nova
revelagéo.

A cesta-escrevente é a mais aprimorada forma désse simbolo da
transcendéncia. Quando as meninas Baudin punham as maos angeélicas nas
suas bordas, — maos de crianga, impregnadas mediunicamente pelo
magnetismo espiritual — a cesta-escrevente ascendia ao plano da inteligéncia,
inserindo-se na fronteira do visivel com o invisivel. Entdo, rompia-se
docemente a grande barreira, para que a mensagem do Espirito fluisse sébre a
Matéria, e as Inteligéncias libertas pudessem confabular com as inteligéncias
escravizadas no cérebro humano. Foi ésse o mistério que o Prof. Rivail soube
ver, com intuicdo plena de suas consequéncias, ao interpelar os Espiritos nas
sessOes da casa do Sr. Baudin, e mais tarde na casa do Sr. Roustan, com a
médium Srta. Japhet.

Ninguém poderia dizer melhor, de maneira mais sintética e mais profunda,
o que foi ésse momento, do que o proprio Kardec, neste breve trecho de suas
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anotacdes particulares: “Compreendi, antes de tudo, a gravidade da exploragao
que ia empreender. Percebi, naqueles fenbmenos, a chave do problema tao
obscuro e controvertido, do passado e do futuro da humanidade, a solugéo que
eu procurara em tdda a minha vida. Era, em suma, téda uma revolu¢do nas
idéias e nas crencas. Fazia-se necessario, portanto, andar com maior
circunspeccao, e nao levianamente; ser positivista e ndo idealista, para hdo me
deixar iludir.” Como se vé, a cautela do homem maduro, experiente, culto,
acostumado a tratar os problemas humanos com os pés bem firmados na terra,
mas de olhos atentos ao brilho do céu.

Moisés havia enfrentado, na antiguidade biblica, os problemas da
mediunidade, a partir dos “Mistérios” egipcios, levando consigo pelo deserto
um grupo de médiuns, a frente dos quais se mantinha, nas ligacdes com o
mundo espiritual. Jesus fizera 0 mesmo, com o seu grupo de apdstolos,
chegando ao episodio das materializacdes do Tabor, e mais tarde das suas
proprias manifestacdes nas reunibes apostdlicas. Mas, para ambos, faltara a
condicdo ambiente, a receptividade da mente humana para a compreensao
exata do processo mediunico. Moisés e Jesus haviam trabalhado o barro mis-
tico do mundo antigo, modelando-o, com dificuldade, na possivel vasilha
destinada a receber, mais tarde, o contetdo do espirito. O Prof. Rivail surgia
muito depois da Idade Média e da Renascenca, depois do Mundo Moderno, no
limiar do Mundo Contemporaneo. Tinha diante dos olhos a vasilha preparada, e
ao alcance das maos o conteudo que a ela se destinava. Estava livre das
injungdes do misticismo, em plena era da razdo, e podia ndo somente encaratr,
mas também e principalmente apresentar ao mundo o problema, em sua
verdadeira natureza.

Armado dos instrumentos culturais da época, e da intuicdo necessaria a
supera-los, quando preciso, o Prof. Rivail soube tirar da cesta-escrevente, para
o nbvo mundo em que se encontrava, as mesmas consequéncias, ja agora
com maiores possibilidades de desenvolvimento e aproveitamento, que a
antigtidade biblica e a antiguidade classica haviam tirado da cesta-flutuante do
Nilo e da cesta-resplendente de Belém. Se Moisés e Jesus ouviam o Mundo
Espiritual e ofereciam aos homens a orientacédo para a transcendéncia, o Prof.
Rivail viu-se em condicbes de interpelar ésse mundo, penetrar nos seus
segredos, dialogar com éle e convidar os homens a acompanha-lo nesse
dialogo. A cesta-escrevente foi apenas o ponto de partida de um imenso
didlogo, no plano da inteligéncia, da razdo, e da propria experimentacéo
cientifica, entre o Visivel e o Invisivel, que se prolongaria pelo futuro.

A natureza désse dialogo ndo é mistica, ndo é messianica, porque 0s
tempos séo outros, e as portas do antigo mistério se abriram ao impacto do
raciocinio e da linguagem dos homens. Vejamos ainda as anotagfes intimas de
Rivail: “Um dos primeiros resultados que colhi das minhas observacgdes, foi que
os Espiritos, ndo sendo mais do que as almas dos homens, ndo possuiam nem
a plena sabedoria, nem a ciencia integral. Que o saber de que dispunham se
reduzia ao grau de adiantamento que haviam atingido, e que suas opinides sO
tinham o valor das opinides pessoais. Reconhecida esta verdade, desde o
principio, ela me preservou do grave escolho de acreditar na infalibilidade dos
Espiritos, e me impediu ao mesmo tempo de formular teorias prematuras, com
base no que fésse dito por um ou por alguns déles.” Esta posi¢ao de Kardec é
de importancia fundamental para a compreensdo do Espiritismo. Por ndo a
conhecerem, ou por terem propositalmente fechado os olhos e os ouvidos
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diante dela, espiritas, ndo-espiritas e antiespiritas, tém cometido as mais
graves injusticas ao codificador da doutrina e a sua obra.

Partindo da constatacdo de um fato: a existéncia de um mundo invisivel que
circundava o visivel, o Prof. Rivail iniciou a exploracdo désse mundo. A
mensagem da cesta-escrevente lhe abrira as portas désse aspecto
desconhecido da natureza, que uns fantasiavam e outros negavam, em virtude
mesmo da impossibilidade de conhecé-lo. Dali por diante, a alma n&o seria
mais do “outro mundo”, mas déste mundo, e os mistérios do além-tumulo
estariam abertos a investigagdo positiva. Pouco importa que os céticos tenham
acusado Kardec de precipitacdo, enquanto os misticos o acusavam de andar
demasiado lento. O proprio tempo se incumbiu de mostrar com quem estava a
razdo. Das investigacdes espiritas do Prof. Rivail surgiram as experiéncias da
Metapsiquica, as Sociedades de Pesquisa Psiquica, e em nossos dias as
investigacdes da Parapsicologia, em pleno campo universitario, tédas elas
confirmando — esta Ultima pelos métodos mais modernos e rigorosos — aquilo
que podemos chamar “a mensagem da cesta”.

3. O ESPIRITO VERDADE — A mensagem da cesta-escrevente, como
podemos ver no estudo da obra de Kardec, é a *da natureza positiva da alma,
da sobrevivéncia do homem, ndo como fantasma, mas na plenitude de sua
personalidade. Ela tornou possivel a investigacdo do mundo espiritual, através
dos proprios métodos da ciéncia experimental. Mas a ciéncia nada mais é que
uma forma de relacdo, pela qual o sujeito conhece o objeto. Se a mensagem
da cesta-escrevente ndo fosse além disso, estariamos tdo-sémente em face de
um ndvo capitulo do desenvolvimento cientifico —exatamente o capitulo que
coube a Richet, no século passado, e a Rhine, neste século, desenvolverem,
com a elaboracdo sucessiva da Metapsiquica e da Parapsicologia. Em outras
palavras: o Espiritismo ndo seria mais do que um capitulo da Ciéncia.

Muito mais profunda, porém, se apresenta a mensagem da cesta-
escrevente, quando o Prof. Rivail, na sessao de 25 de marco de 1856, em casa
do Sr. Baudin, pergunta ao Espirito que o orienta qual € a sua identidade. A
resposta foi registrada nas anotacfes particulares de Kardec, e hoje podemos
|é-la em “Obras Pdéstumas”. Foi a seguinte: “Para ti, chamar-me-ei Verdade.”
No momento, certamente, ninguém percebeu o sentido dessa resposta. O
proprio Kardec anotara, mais tarde: “A protegdo désse Espirito, cuja superio-
ridade eu estava, entado, longe de imaginar, jamais, de fato, me faltou.” Kardec
acentua ainda, nas anotacdes sbbre a sessdo de 8 de abril do mesmo ano, que
o Espirito Verdade Ihe prometera ajuda, para a realizacdo da sua obra,
inclusive no tocante a vida material. A resposta do Espirito, nesse ponto,
encerra uma licdo de amor: “Nesse mundo, a vida material tem de ser levada
em conta, e n&o te ajudar a viver seria ndo te amar.”

A andlise déstes fatos é suficiente para destruir algumas tentativas de
confusdo sbbre a obra de Kardec, lancadas no meio espirita, e segundo as
quais o Espirito Verdade sé o teria auxiliado na elaboragéo de “O Livro dos
Espiritos”. Veja-se a anotacdo do proprio Kardec, de que a protecdo désse
Espirito jamais lhe faltou. E veja-se a declaragdo do proprio Espirito, de que o
protegeria até mesmo no tocante aos problemas da vida material, para que éle
pudesse desincumbir-se da missdo que lhe era confiada. O Espirito Verdade
nao era apenas um simbolo, mas o Guia Espiritual de téda uma falange de
Espiritos Superiores, incumbida de dar cumprimento & promessa do Cristo
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sbbre o advento do Consolador. Essa falange, por sua vez, ndo se restringe ao
plano espiritual, mas se projeta na vida material, através da encarnacdo dos
seus elementos, incumbidos de atuarem neste plano. Dai a referéncia do
Espirito Verdade ao amor que o ligava a Kardec e Ihe impunha a necessidade
de assisti-lo ao longo de sua vida.

Na sessdo de 30 de abril de 1856, em casa do Sr. Roustan, através da

mediunidade da Srta. Japhet, o Prof. Rivail tem, como éle mesmo anotou, a
primeira revelacdo da sua missdo. Conversava-se, numa reunido “muito
intima”, sObre as transformacgdes sociais em perspectiva, quando a médium,
tocando na cesta, escreveu espontdneamente uma bela mensagem, em que
anunciava uma fase de destruicdo, seguida de outra para reconstrucdo. A
interpretacdo dos presentes, inclusive a do Prof. Rivail, como se vé pelas suas
notas, foi imediatista. As coisas anunciadas, entretanto, deviam realizar-se em
plano mais amplo. Vejamos éste trecho: “Deixard de haver religido; uma,
entretanto, se fard necesséria, mas verdadeira, grande, bela e digna do
Criador. Seus primeiros alicerces ja foram colocados. Quanto a ti, Rivail, tua
missao se refere a ésse ponto.”
Participava da reunido um méco que Kardec designa apenas pela inicial M.,
explicando que era dotado “de opinides radicalissimas, envolvido nos negécios
politicos e obrigado a ndo se colocar muito em evidéncia.” Um revolucionario,
portanto. O Espirito toma ésse mdco como simbolo da primeira fase, a de
destruicdo, e aponta para éle o lapis da cesta, afirmando: “A ti, M., a espada
que néo fere, mas que mata; és tu que viras primeiro. Ele, Rivail, vira a seguir;
€ 0 obreiro que reconstroi o que foi demolido.” Ao dirigir-se a Kardec, a cesta
apontou para éle o lapis, novamente, “como o teria feito uma pessoa que me
apontasse com o dedo”, segundo a anotagdo. Kardec informa que M.,
“acreditando tratar-se de uma préxima subversdo, aprestou-se a tomar parte
nela e a combinar planos de reforma”. A mensagem, porém, tinha sentido mais
amplo e mais profundo, e suas profecias ainda se realizam, ainda se
processam aos nossos olhos.

André Moreil, em seu livro recente sdbre a vida e a obra de Allan Kardec
(Editions Sperar, Paris, 1961 — “La Vie et L'Oeuvre d’Allan Kardec”), acentua
que o obreiro escolhido para a reconstrucédo se p0s a trabalhar, mas era “‘um
obreiro que tinha atrds de si uma longa experiéncia pedagdgica, que sabia
tratar do problema, realizar as experiéncias necessarias, enquadra-lo num
conjunto harmonioso e arquitetural”. Conclui afirmando: “Esse pensador labo-
roso é um arquiteto, e o edificio por éle construido ndo podera jamais ser
destruido pela critica ou o assalto dos adversarios.” Essa proclamacao de
Moreil, feita com pleno conhecimento da causa espirita, nas letras francesas de
hoje, reafirma a perenidade da obra de Kardec e a sua vitalidade na Franca, de
onde os adversarios querem nos convencer que ela foi excluida. A obra de
Moreil tem ainda outro sentido, ou seja, o0 de mostrar que a interpretacdo do
Espiritismo em seu triplice aspecto, segundo o apresentaram Kardec, Sausse,
Denis e outros, — como ciéncia, filosofia e religido — conserva sua plena e
vigorosa validade no moderno pensamento espirita da Franca.

Com respeito ao Espirito Verdade, Moreil sustenta a reivindicacao
kardeciana: “A obra espirita de Allan Kardec, no seu aspecto religioso, aparece
como um ditado do Espirito da Verdade, que é justamente o Consolador. O
Espiritismo é, portanto, a religido fundada na promessa do Cristo: € o Terceiro
Testamento anunciado aos homens.” E esclarece, a seguir: “O que & ndvo,
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portanto, no Espiritismo, em relagdo a religido cristd, € a explanagdo mais
l6gica e mais profundamente moral dos Evangelhos, no que éles possuem
desde ha dois mil anos.” E a propodsito da incompreensao da natureza triplice
do Espiritismo, particularmente dos seus aspectos cientifico e religioso, Moreil
formula a observacdo aguda e oportuna de que, para os sébios e para 0s
tedlogos, a religiao espirita € um absurdo. “Uns e outros — acentua éle —
acham bons pretextos para menosprezar a religiosidade do Espiritismo, como
se a verdade f6sse dogmatica ou ateista.”

4. A FALANGE DO CONSOLADOR — Desde a promessa de Jesus, no
Evangelho de Jodo, até a vinda do Consolador, podemos ver, através da
Historia, o trabalho bimilenar de preparacdo que se realizou, para o seu
cumprimento. Bastaria isso para nos mostrar a importancia daquele momento
em que o Espirito da Verdade se identificou para o Prof. Rivail. Apés dois mil
anos de fermentacdo historica, de doloroso amadurecimento do homem, de
criminosas deformacdes da mensagem cristd, afinal se tornava possivel o
restabelecimento dos ensinos fundamentais em sua pureza primitiva. De um
lado, o Espirito da Verdade se apresentava aos homens, a frente de elevadas
entidades espirituais, que voltavam a terra para completar a obra do Cristo; de
outro lado, Allan Kardec se colocava a postos, a frente de criaturas es-
piritualizadas, dispostas a colaborarem na imensa tarefa.

O Céu e a Terra se encontravam e se davam as maos. A Falange do
Consolador ndo era apenas uma graca que descia do alto, mas também uma
equipe de trabalhadores humanos, que se elevava para recebé-la.

A propria intimidade, logo estabelecida entre o Espirito da Verdade e Allan
Kardec, as relacdes afetivas que se desenvolveram entre ambos, prolongando-
se na consolidacdo de uma profunda confianca espiritual, através de quinze
anos de intensa atividade, é suficiente para mostrar-nos quanto se achavam
integrados no mesmo esforgo, para a consecugcdo do mesmo objetivo. Se o
Espirito da Verdade comandava, por assim dizer, as atividades no plano
espiritual, Allan Kardec fazia o0 mesmo no plano material. A Falange do Conso-
lador se apresentava, portanto, como aquéle grande exército espiritual, de que
nos fala Conan Doyle, que tinha a frente uma turma de batedores. Desta vez,
porém, os batedores estavam encarnados, constituiam a ponta-de-lanca, a
vanguarda terrena. E seu chefe, seu comandante, seu orientador, era o Prof.
Rivail, um homem de cinquenta anos de idade, largamente experimentado,
duramente provado, intensamente preparado para a grande missdo. Somente
éle, com o discernimento, a serenidade, a acuidade espiritual, o desprendi-
mento, a isencdo de animo, a coragem e a profunda cultura que o
caracterizavam, podia colocar-se a frente da equipe que enfrentaria o “velho
mundo”, ericado de preconceitos e ambicdes, para fazer nascer entre os
homens a alvorada de um mundo névo”, irradiante de compreensao e de amor.

As pessoas que, dotadas de uma certa cultura, entusiasmam-se hoje com
as possibilidades da época, e pretendem reformar a obra de Kardec, refundi-la,
ou mesmo substitui-la por suas elocubracdes pessoais ou por instrucdes
particulares que recebem de espiritos pseudo-sabios, deviam meditar um
pouco sbbre a grandeza daquele momento em que o Espirito da Verdade se
revelou ao Prof. Rivail. O que entdo se cumpria era uma promessa do Cristo,
através de todo um imenso processo de amadurecimento espiritual do homem
terreno. Kardec era apenas o instrumento necessario a elaboracdo do Terceiro
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Testamento, da codificacdo da Terceira Revelacdo, e nunca, jamais, como €éle
mesmo acentuou, um Revelador, um Profeta, um Messias, ou ainda um
Filésofo, que por si mesmo elaborasse um ndévo sistema de pensamento. De
outro lado, o Espirito da Verdade néo se dizia o detentor exclusivo da Verdade,
nem o Revelador Espiritual, mas o orientador dos trabalhos de t6da a Falange
do Consolador.

Ao lado do Espirito da Verdade encontramos t6da a pléiade de entidades
espirituais que subscrevem a mensagem publicada nos “Prolegbmenos” de “O
Livro dos Espiritos”, e as demais, que aparecem como autoras das numerosas
mensagens transcritas nesse livro, bem como no “Evangelho Segundo o
Espiritismo” e nas outras obras da codificacdo. Além dessas entidades, as que
nao transmitiram mensagens diretas, mas auxiliaram o advento do Espiritismo,
em todo o mundo, através de operacdes invisiveis, mas tdo importantes, ou
mais ainda, do que as visiveis e ostensivas. Ao lado de Allan Kardec,
encontramos 0s seus colaboradores, desde os que foram incumbidos de
despertar-lhe a atencdo para os fendmenos, e a que ja aludimos varias vézes,
até os médiuns que mais diretamente o serviram, como as meninas Baudin, a
Srta. Japhet, a Srta. Ermance Dufaux, Camille Flamarion, Victorien Sardou,
Tjedeman-Manthése, Henri Sausse, o editor Didier, Gabriel Delanne, os
companheiros da Sociedade Espirita de Paris, aquela que foi sua companheira
de vida e de lutas, Amélie Boudet, e tantos outros, inclusive os que, fora de
Franca, em tddas as partes do mundo, se dispuseram a auxilid-lo na grande
batalha.

Nem todos os componentes da Falange do Consolador, na sua vanguarda
encarnada, exerceram funcdes de destaque. Entretanto, quantos trabalhadores
humildes, que passaram despercebidos aos olhos humanos, brilham felizes
nas constelacdes espirituais. A maneira do que se deu com a divulgacdo do
Cristianismo, conhecemos um grupo de espiritos que desempenharam
atividades evidentes e ocuparam posi¢cbes de grande responsabilidade no
trabalho missionario, mas desconhecemos milhares de criaturas que, por téda
parte, executaram tarefas de importancia fundamental, na obscuridade e na
humildade. Da mesma maneira, ndo conhecemos a extensdo dos trabalhos
espirituais, desenvolvidos no espaco, e ignoramos 0S nomes, até mesmo, dos
principais Espiritos a servico da causa. Mas que importam 0s homes, se cada
qual, no espaco e na terra, teve a sua recompensa na propria oportunidade de
trabalho?

O importante é procurarmos compreender o que foi ésse momento historico
e espiritual do advento do Consolador. A publicagéo de “O Livro dos Espiritos”,
em primeira edicdo, a 18 de abril de 1857, em Paris, marca o primeiro impacto
da Doutrina Espirita no século. Ndo é ainda o livro definitivo, em sua forma
acabada, que s0 vira a tomar com a segunda edi¢cdo. Mas é o primeiro claréo
da grande alvorada. Depois, virdao “O Livro dos Médiuns”, em 1861, desen-
volvendo e completando o livrinho “Instru¢cdes Praticas”; “O Evangelho
Segundo o Espiritismo”, em 1864, tendo nessa primeira edigcdo o titulo de
“Imitagdo do Evangelho Segundo o Espiritismo”; “O Céu e o Inferno”, em 1865;
“A Génese, Milagres e as Predigdes, Segundo o Espiritismo, em 1888. Com
ésse livro, concluia a Codificagdo. No ano seguinte, a 31 de marco, Allan
Kardec deixaria 0 mundo, encerrando sua missao. Mas encerrando-a apenas
no tocante aquela existéncia, pois o seu trabalho se prolongaria pelos séculos,
e 0s proprios Espiritos o advertiram da necessidade de uma nova encarnagao,
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11
O TRIANGULO DE EMMANUEL

1. DOUTRINA TRIPLICE — A compreensdo do Universo e da Vida ndo

pode ser simples, pois 0 objeto dessa compreenséo é extremamente complexo.
Encaré-lo através das ciéncias equivale a vé-lo apenas em sua aparéncia
exterior:
a realidade fisica. Reduzi-lo a um sistema filosoéfico € submeté-lo aos caprichos
da nossa interpretacdo: a realidade representativa mental. Senti-lo através de
uma sintese estética, conceitual-emotiva, de ordem mistica e, portanto reli-
giosa, sem as necessarias relacdes anteriores, € cair no fideismo-dogmatico.

As funcdes da consciéncia sdo consideradas, desde Kant, como triplices:
temos primeiramente as fun¢des tedricas, que nos permitem elaborar, com os
dados sensiveis, uma concepcdo do real; depois, as funcdes praticas, que
estabelecem as nossas relacbes com 0 objeto, permitindo-nos interpretar a
realidade concebida e estabelecer as nossas normas de acao e de conduta; e,
por fim, as funcdes estéticas, que permitem a simbiose sujeito-objeto, a fusdo
afetiva-racional do homem com o duplo objeto Mundo-Vida.

O Relativismo-Critico, com Octave Hamelin e René Hubert, abriu em
nossos dias as perspectivas dessa compreensdo dialética da consciéncia.
Nessa fecunda corrente neokantiana do pensamento francés atual, de que
Hubert se féz o corifeu no plano da filosofia pedagdgica, podemos encontrar a
explicacédo filoséfica da natureza triplice do Espiritismo. Assim como o0 homem
individual, para atingir a plenitude do seu desenvolvimento consciencial, deve
realizar a sintese estética das fungdes tedricas e praticas da consciéncia, —
atingindo a concepcao religiosa do objeto Mundo-Vida — assim a coletividade
humana, no seu desenvolvimento cultural, terd de atingir a sintese da
sociedade de consciéncias.

Por mais que procuremos negar essa dialética da consciéncia, ou dar-lhe
uma interpretacdo diversa, nunca poderemos fugir a realidade dos fatos, que
nos mostra o homem, na Histdria, tomando conhecimento do mundo pela
experiéncia, agindo s6bre éle através de uma concepc¢do ou representacao, e
procurando domina-lo através de uma sintese afetiva, moral ou religiosa.
Aquéles, portanto, que ndo compreendem a natureza triplice do Espiritismo, ou
tentam reduzi-la apenas a um dos seus aspectos, praticam uma violéncia
contra a doutrina. Os que, fora do Espiritismo, condenam o0 que costumam
chamar de duplicidade cientifico-religiosa, ou lhe negam a natureza filoséfica,
estdo agindo de ma fé, muitas vézes na defesa de interésses proprios,
sectarios ou profissionais, ou revelam ignorar o processo do conhecimento, sua
diversidade dialética no plano da andlise ou da razéo, e sua unidade sintética
no momento vital da fuséo afetiva.

Tomando para exemplo uma expressédo kantiana, podemos esclarecer
melhor o assunto ao dizer que o homem precisa: primeiro, conhecer, para
depois agir. O selvagem que derruba uma arvore e faz uma canoa, antes de
mais nada tomou conhecimento do meio fisico em que vive, conheceu a arvore
e sua natureza, conheceu 0 rio e sua natureza, conheceu a sua propria
natureza de homem, o que lhe permitiu agir. Mas, no momento mesmo da
acado, ao abater o tronco e trabalha-lo, o selvagem estabelece uma relacéo
profunda e afetiva entre éle e o objeto que modela. E essa a reciprocidade
dialética vista por Hegel e sistematizada por Marx em sua teoria do valor.
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Modificando o mundo, o homem se modifica; aperfeicoando o mundo, éle
préprio se aperfeicoa. O momento exato da modificacdo, do aperfeicoamento,
étambém o da sintese afetiva, o da religido. Por isso, as religides primitivas se
caracterizam pelo “fazer”, se representam pelo “feito”, pelo fetiche. E ainda por
isso o relativismo-critico entende que a sintese afetiva ou religiosa é de
natureza estética, € uma sintese estética.

Embora desenvolvendo-se “livre do espirito de sistema”, como queria
Kardec, a Filosofia Espirita se enquadra necessariamente nas exigéncias
fundamentais da consciéncia e procede na linha dessas exigéncias. Seu
fundamento, portanto, constitui-se dos dados da experiéncia, elaborados numa
representacdo tedrica. Sua estrutura resulta dos dados da acao, elaborados na
representacdo pratica das normas de conduta e atividade, dos principios que
levam, como acentua Kardec, as consequiéncias morais. Sua realizacéo,
porém, encontra-se na fusdo do saber e da acdo, nesse momento vital em que
o Espiritismo exige todo o ser do adepto e o absorve numa sintese afetiva,
emocional, em que razdo e sentimento, mente e boracdo, alma e corpo,
consciéncia e mundo, se unificam, numa expressdao de religido cdsmica,
universal, e por isso mesmo, de religidao “em espirito e verdade”.

Eis aqui uma das raz0es porque o Espiritismo, segundo a afirmacgéo de
Kardec em “A Génese”, ndo podia constituir-se em doutrina antes do
desenvolvimento das ciéncias. Nao podia surgir, aparecer no mundo, oferecer-
se a compreensdo dos homens. Os dados da Ciéncia — com “c” maiusculo,
como entidade que abrange a variedade dos campos e objetos cientificos —
eram indispensaveis ao conhecimento do mundo e da vida, e portanto a
elaboracdo de uma representacdo tedrica capaz de fundir-se com a
representacdo pratica da experiéncia vital. Porque o homem vive antes de
conhecer e compreender, e por iSSO mesmo a sua experiéncia vital,
desenvolvendo-se, criou uma distancia e um desajuste entre a razdo e o
sentimento. O materialismo representa ésse desajuste no plano da razéo, e o
religiosismo o representa no plano da acdo. Somente o avan¢o das ciencias
permitiu vencer-se a distancia e restabelecer-se o equilibrio, reajustar-se a
razdo e o sentimento.

N&o obstante, ésse reajustamento ndo se efetua mecanicamente, mas
dialeticamente, através da dindmica das oposicdes. Dai a luta entre
espiritualismo e materialismo, a oposicdo do materialista ao espiritualista. E
claro que a razdo esta com o espiritualista, no tocante ao fundamental, mas no
tocante ao momentaneo, ao imediato, ao “agora” existencial, ela esta com o
materialista, O Espiritismo surge como o mediador, o instrumento tedrico-
pratico, e, portanto, estético, do reajustamento necessario. NAo somente a sua
elaboracdo mas a sua propria compreensdo pelos homens dependia da
evolucdo espiritual da humanidade. E a prova ai esta, bem clara, na
incompreensado da natureza triplice do Espiritismo, revelada ndo sdmente pelos
seus adversarios, mas também por muitos dos seus adeptos, inclusive
intelectuais, O primeiro passo a darmos, portanto, na compreenséo da Doutrina
Espirita, apos o estudo histdérico dos seus antecedentes e da sua elaboracéo, é
no sentido dessa visao global, que no-la apresenta como doutrina triplice.

2. O HOMEM TRINO — As investigacOes e os estudos psicologicos nos
mostram o desenvolvimento do homem como um processo psicogenético. Os
dados da Psicologia da Crianca e da Psicologia da Adolescéncia, partindo da
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indiferenciac@o psiquica das primeiras fases da infancia, levam-nos adefini¢cao
do “eu” e a elaboragao da personalidade, como afirmagao da consciéncia, em
sua plenitude, no “agora” existencial. Mas todos ésses dados, ao contrario do
que pretendem as correntes de pensamento materialista ou positivista,
comprovam 0 pressuposto religioso e filoséfico da existéncia do espirito. A
prépria ontologia fenomenoldgica do existencialismo sartreano nao pode fugir a
essa realidade, ao colocar o problema do ser na existéncia como um desen-
volvimento dialético do “em si” hegeliano.

A fase infantil de indiferenciacédo psiquica é exatamente aquela em que o
ser, na sua forma aprioristica, como “em si”, e portanto na sua anterioridade
espiritual, luta para se integrar na existéncia. Essa luta se resolve na
progressiva definicdo do “eu” isto é, no dominio progressivo do instrumento
fisico da manifestacdo, pelo espirito que néle se manifesta. A elaboracdo da
personalidade atual, muito longe de ser um processo improvisado e imediato,
revela a presenca de uma heranca psiquica, e portanto de elementos
anteriores, que em vao o materialismo cientifico pretende reduzir as leis da
hereditariedade biol6gica. Essa heranca €, antes de tudo, como afirma René
Hubert, “uma realidade subjetiva individual e irredutivel’”, portanto uma
consciéncia, um espirito, que ndo se elabora no presente, mas apenas
reelabora os instrumentos da sua manifestacéo atual.

O Espiritismo esclarece o que podemos chamar “a mecanica dessa
manifestacdo”, através de uma concepcgao trinaria do homem. O elemento
fundamental da evolucdo psicogenética € o espirito, o proprio ser que se
projeta na existéncia. Néle esta o poder que aglutina os demais elementos, que
os coordena e os pde em desenvolvimento. Em segundo lugar aparece o
perispirito ou corpo espiritual, duplicata energética do corpo fisico, ou o0 modélo
energético déste, como queria Claude Bernard. E em terceiro lugar, o proprio
corpo fisico, resultante de um verdadeiro processo dialético, sintese organica
do espirito e do perispirito, que permite a presenca do ser na existéncia. Essa
concepcao nao foi decalcada de nenhuma outra, mas resultou das experiéncias
e dos didlogos de Kardec com os Espiritos, numa época e num pais em que as
concepc¢Bes misticas orientais ndo encontravam clima para florescer. Convém
ressaltar, ainda, que as experiéncias mediunicas de Kardec foram confirmadas
por experimentacoes cientificas, realizadas por cientistas ndo-espiritas.
Ohomem se apresenta, assim, como a conjugacao de trés entidades distintas,
numa unica manifestacdo. E isso levanta a ponta do véu que encobre o
mistério da trindade divina, revelando mais profundamente a natureza antropo-
morfica do velho dogma, presente em tddas as grandes religibes antigas. Por
outro lado, essa concepcdo nos faz compreender a existéncia, no plano
coletivo, de uma fase de misticismo indiferenciado, ou de indiferenciacao
mistica, em que a realidade espiritual, confundida com a material, assemelha-
se a indiferenciacdo psiquica das fases infantis, no plano individual. O
dogmatismo entdo se explica, da mesma maneira, como a necessidade de
elaboracdo racional da realidade, que se exprime através do apriorismo
absolutista da intuicdo. O dogma de fé das religides equivale ao “quero” ir
racional das criancas, que querem e exigem, mesmo sem saberem por qué.

As trés funcbes da consciéncia — a tedrica, a pratica e a estética — tém
suas raizes, portanto, na propria estrutura triplice do homem. Se definirmos a
primeira dessas fun¢cdes como sendo a razdo, o esquema de representacdes
tedricas da realidade objetiva, compreenderemos que o homem, antes de
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conhecer e compreender, vive e experimenta. Essa vivéncia, que lhe da a
experiéncia vital, da qual decorrem as categorias da razao, pelo fato mesmo de
se desenvolver num processo, de se desdobrar, separa a razdo do sentimento,
esbelece dois planos distintos na consciéncia. O que estava fundido na
indiferenciacdo psiquica, separa-se, ao diferenciar-se. A seguir, 0
desenvolvimento da razdo, absorvendo o interésse do homem pelo
conhecimento do mundo, provoca a alienacdo do espirito. E assim que o
materialismo aparece, na Historia, como uma flor de estufa, um produto
artificial da razdo, elaborado pelas elites intelectuais, sem jamais penetrar as
camadas profundas da vida social. E por isso que nunca houve, e jamais
havera, um povo materialista e ateu. As fases racionais de descrenca nada
mais sdo do que momentos de desequilibrio, que acabam reconduzindo os
homens ao espiritualismo, através da sintese estética.

A concepc¢ao espirita do homem, como unidade trina, tanto se opde ao
dualismo religioso, quanto ao monismo materialista e ao pluralismo ocultista.
N&o obstante, como essa concepg¢ao € uma sintese estética, nela encontramos
os elementos opostos, reduzidos ao equilibrio da fusdo. Assim, quando Kardec
define a alma como sendo o espirito-encarnado, Lemos a dualidade alma-
como; quando define o corpo como producéo ou projecdo do préprio espirito,
temos o monismo; e quando define o espirito como entidade independente,
possuindo as diversas funcbes da consciéncia e capaz de projeta-las por varias
maneiras, no plano espiritual e no plano material, temos o pluralismo. Os varios
corpos da concepc¢do septenaria do ocultismo apresentam-se como simples
pecas do mecanismo de manifestacdo do espirito.

As pessoas que consideram simplista a concepc¢ao trinaria do homem, e
preferem a septenaria, tendem para o pluralismo afetivo. As que, ao contrario,
a consideram complexa, e preferem a concepcdo monista, de tipo heckeliano
ou marxista, tendem para o monismo materialista. O homem trino é, portanto,
uma concepcgao tipica do Espiritismo, resultante da sintese dialética que se
processou no desenvolvimento historico da humanidade. Uma concepc¢édo que
assinala a maturidade espiritual do homem, pois representa a superacéo das
fases de sincretismo afetivo e de egocentrismo racional, tanto existentes no
individuo, quanto na espécie.

3. PLURALISMO E MONISMO — O homem trino, constituido de espirito,

perispirito e corpo, segundo a concepgao espirita, ndo € entretanto uma
entidade dualista ou pluralista. Pelo contrario, sua natureza € monista, no
sentido unitario, original, da expressdo. O homem trino é essencialmente uno,
porque é espirito, e s6 éste o define como ser. O perispirito e o corpo fisico ndo
sdo mais do que os instrumentos da sua manifestagcdo. No fenbmeno da morte,
temos o aniquilamento do corpo fisico, seguido da sobrevivéncia pelo
perispirito. Este também pode ser aniquilado, e a éle sobrevivera o espirito,
que o0 reconstruira quando necessario, como também reconstruird o corpo
fisico.

Ha duas espécies de objecdo filosofica, que os pensadores modernos,
apoiados na concepcao cientifica, opdem a essa concepc¢do espirita do
homem. A primeira, € a do dualismo. Entendem que o homem do Espiritismo é
o0 mesmo das religides dualistas, implicando a dicotomia alma-corpo. A se-
gunda, é a do pluralismo, decorrente da sua constituicao triplice. A essas duas
espécies de objecdo a resposta se encontra na prépria doutrina. O Espiritismo
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€ uma concepc¢ao monista do universo, pois apresenta como fundamento de
téda a pluralidade existencial a realidade Unica do espirito.

Ndo h& duvida que as dicotomias alma-corpo e Deus-mundo aparecem
nessa concepcao. E a afirmacdo da sua natureza monista se torna mais
complexa e dificil, quando, saindo do plano individual, para o universal,
encontramos a negac¢ao do panteismo. Kardec afirma, no primeiro capitulo de
“O Livro dos Espiritos”, comentando a concepcédo de Deus formulada pelos
espiritos: “A inteligéncia de Deus se revela nas suas obras, como. a de um
pintor no seu quadro; mas as obras de Deus ndo sdo o préprio Deus, como o
quadro ndo é o pintor que o concebeu e executou.” A distingdo é precisa. Deus
€ o0 obreiro, 0 universo é a sua obra. Mas ndo devemos esquecer que a
analogia é apenas uma forma de esclarecimento, uma ilustracdo de processos
gue ndo podem ser descritos com precisao. Se o pudessem, a analogia seria
dispensavel.

Podemos dizer que Deus esta para o universo assim como 0 espirito esta
para o corpo. De qualquer maneira, 0 corpo € uma projecdo do espirito na
matéria, & obra do espirito. Por isso mesmo, ndo € o espirito. Ndo obstante, s6
existe e s vive em funcdo do espirito, penetrado por éle, submetido as suas
leis. Na vida fisica, identificamos o espirito pelo corpo. E mesmo depois que
éste perece, € ainda através da sua forma que identificamos o espirito, nos
fenbmenos de vidéncia, de aparicdo e de materializacdo. Na propria vida
espiritual, nas regides préoximas da densidade fisica, é a forma perispiritual do
corpo que serve para identificagdo do espirito. Esta sintonia perfeita, esta unido
gue se resolve em identidade, ou esta unidade substancial, para falarmos com
Aristételes, tanto existe no plano individual, quanto no universal. Dela decorre a
confusdo entre a alma e o corpo, de que tratou Descartes, e a confusdo entre
Deus e o Universo, que atingiu em Espinosa sua mais refinada expressao.

Entendem alguns criticos do Espiritismo que essas dicotomias sao
residuos da formacéo religiosa de Kardec. Outros entendem que a separacao
entre Deus e o Universo decorre da impossibilidade de uma defnicdo de Deus,
como Alma-do-Mundo, sem l|he ferir a perfectibilidade. Nem uma, nem outra
coisa. Kardec interrogou 0s espiritos, que sustentaram, como vemos nhas
perguntas e respostas de “O Livro dos Espiritos”, a independéncia de Deus em
relacdo ao Universo. Kardec debateu o problema com os seus instrutores ou
informantes espirituais, e s6 depois disso chegou a formulacdo do principio
doutrinario que estabelece a aparente dicotomia, por ter concluido pela
impossibilidade logica de tomarmos o efeito pela causa. Além disso, o proprio
exame da questdo, no plano empirico, nos mostra uma sequéncia indisfarcavel
de acédo e reagdo. Assim como a arvore nasce da semente, cujo impulso vital
especifico € um mistério para a ciéncia humana, e assim como o homem, em
sua forma coxporea procede do embrido, tddas as coisas materiais se originam
de impulsos ocultos, movidos por intencdes claramente determinadas. Ha, pois,
uma zona de intencdo, subjacente no mundo material, que por si mesma
determina a diferenca entre os dois planos: o visivel e o invisivel.

Apesar disso, ou por isso mesmo, o dualismo e o pluralismo ndo sédo mais
do que aparéncia, uma vez que espirito e matéria se confundem na exigéncia
de sua propria reciprocidade. Assim, o homem €& ao mesmo tempo espirito e
corpo, pois 0 corpo nada mais é que a manifestacdo do espirito. Kardec leva
mais longe a definicdo monista do universo, chegando a declarar, no primeiro

capitulo da segunda parte de “O Livro dos Espiritos”: “Dizemos que 0s espiritos
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sao imateriais, porque a sua esséncia difere de tudo o que conhecemos.” Os
préprios espiritos lhe declararam que ndo € bem certo chamar o espirito de
imaterial, acentuando:

“Imaterial ndo € o térmo apropriado; incorpéreo, seria mais exato, pois
deves compreender que, sendo uma criagao, o espirito deve ser alguma coisa.”

Como vemos, o dualismo e o pluralismo estdo refutados pela prépria
doutrina, que se apresenta de maneira triplice, fundada numa concepcéo
triplice do universo e do homem, mas tendo a sua triplicidade como simples
estrutura funcional de um todo, que é Unico, do qual tudo procede e ao qual
tudo reverte. Nao € outra a concep¢do monista do materialismo cientifico, com
a Unica diferenca de encarar a unidade pelo lado de fora, que é o dos efeitos,
ou da manifestacao.
O Espiritismo encara essa unidade do lado de dentro, ou a partir das causas,
que afinal se resumem numa causa Unica. O homem trino € uno, como o
universo trino é uno, e una € a doutrina triplice que os explica.

4. TRIANGULO DE FORCAS — A constituicdo triplice do Universo, nos

seus aspectos fundamentais, revelados em “O Livro dos Espiritos”, na seguinte
trindade universal:
Deus, Espirito e Matéria, reflete-se naturalmente na constituicdo triplice do
Homem, como espirito, perispirito e corpo. Correspondendo a essa natureza
trina, a consciéncia humana apresenta as suas -trés funcdes estruturais: a
tedrica, a pratica e a estética. A essas funcdes, e portanto a propria
constituicdo do Homem, e do Universo em que vivemos, tera de corresponder,
inevitavelmente, a sintese do conhecimento, que representa uma exigéncia do
espirito, uma aspiracdo do ser humano em seu desenvolvimento espiritual, e,
por fim, uma necessidade da evolugao.

Na busca incessante dessa sintese, a inteligéncia se inclina, como ja
vimos, ora para um, ora para outro dos aspectos fundamentais da consciéncia.
Somente com a realizacdo da sintese nela prépria, quando ela mesma atingir a
unidade necessaria, com a fusdo da consciéncia tedrica e da consciéncia
pratica na consciéncia estética, se torna possivel a sintese universal, ou o
conhecimento global, que abrange ao mesmo tempo as funcgdes internas e
externas da consciéncia: a afetividade, a volicdo e a inteligéncia. esse conheci-
mento global apresenta, necessariamente, uma forma triplice. na sua
manifestacdo, mas repousa, internamente, s6bre a unidade do ser. Esta
unidade, por sua vez, tem a sua representacado externa, que podemos chamar
de Sabedoria, ou mesmo de Conhecimento, ou ainda de Doutrina.

Ao longo da Historia, e em relagdo com os graus de evolucdo de cada
momento historico, essa unidade tomou os mais diversos nomes, desde a
Magia dos tempos primitivos até os Mistérios orientais, a Filosofia grega e a
Ciéncia moderna. Hoje, porém, o nome que a define, para todos aquéles que
compreenderam o processo do seu desenvolvimento, € apenas éste: Doutrina
Espirita. Porque entre tddas as formas de saber, entre tddas as formulagbes
tedrico-praticas da realidade universal, somente ela, a Doutrina Espirita,
apresenta essa estrutura, a0 mesmo tempo una e trina, que corresponde a
estrutura da consciéncia e do universo. Semente no Espiritismo, portanto, — no
sentido que Kardec deu ao térmo, por éle criado e posto em circulacdo -
encontramos essa unidade triplice do saber, em que ciéncia, filosofia e religido,
embora mantendo cada qual a sua autonomia, se fundem num todo dinamico,
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em que livremente se processa a simbiose, necessaria a producdo da sintese.

Mas como € possivel essa harmonia do “todo dindamico”, num mundo em
gue cada uma das formas do conhecimento revela a tendéncia de absorver as
demais? Nenhuma explicacdo nos parece mais feliz, mais precisa e mais
didatica, do que a formulada pelo espirito de Emmanuel, no livro “O Con-
solador”, recebido mediunicamente por Francisco Candido Xavier. Interpelado
a respeito do aspecto triplice da doutrina, o espirito respondeu nestes térmos:
“Podemos tomar o Espiritismo, simbolizado désse modo, como um tridngulo de
fércas espirituais. A ciéncia e a filosofia vinculam a terra essa figura simbdlica,
porém, a religido é o angulo divino, que a liga ao céu. No seu aspecto cientifico
e filoséfico, a doutrina ser4d sempre um campo de investigacbes humanas,
como outros movimentos coletivos, de natureza intelectual, que visam ao
aperfeicoamento da humanidade. No aspecto religioso, todavia, repousa a sua
grandeza divina, por constituir a restauracdo do Evangelho de Jesus Cristo,
estabelecendo a renovacao definitiva do homem, para a grandeza do seu
imenso futuro espiritual.”

Voltamos, assim, um século depois, a ouvir dos Espiritos, como ouvira
Kardec, a afirmacao da natureza triplice do Espiritismo. E a harmonia do “todo
dindmico” se revela ndo somente possivel, porque, antes de mais nada,
necessario. De um lado, as investigacdes cientificas da fenomenologia espirita
e a sua interpretacédo filosoéfica, ddo ao homem a seguranca do conhecimento
positivo da espiritualidade. De outro lado, a pratica moral, decorrente dos
principios de uma religido racional, apoiada na ciéncia e na filosofia, assegura-
Ihe o futuro espiritual, ao mesmo tempo que lhe garante a tranquilidade no
presente material, ou no “agora” existencial. O homem se encontra a si mesmo,
no triangulo de fércas da concepcao espirita. A pesquisa cientifica demonstra-
lhe a realidade espiritual da vida, rompendo o véu das aparéncias fisicas; a
cogitacado filoséfica desvenda-lhe as perspectivas da vida espiritual, em seu
processo dialético, através do tempo e do espaco; a fé-raciocinada, consciente,
da religido em espirito e verdade, abre-lhe as vias de comunicacdo com 0s
podéres conscientes que o auxiliam na ascensao evolutiva.

Assentado na terra, o triangulo de fér¢cas do Espiritismo pode parecer uma
construcdo puramente terrena. Dai as acusacbes de materialismo, que lhe
fazem as religides de estilo antigo, de estrutura légico-aristotélica, e portanto de
natureza dedutiva. Pelo contrario, a estrutura l6gica do Espiritismo é
baconiana, e sua natureza € indutiva. Pela inducéo cientifica, 0 homem parte
de um angulo terreno da doutrina para outro, também terreno, que € o da
cogitacao filosofica. Mas désses dois angulos, em que se exercita o poder de
cognicado do espirito encarnado, éste se arremete em direcdo ao infinito, pelo
angulo celeste da fé, através da religido em espirito e verdade. A religido
dedutiva faz Deus baixar a terra e materializar-se em ritos e objetos; a religido
indutiva faz o homem subir ao céu e desmaterializar-se, em razdo e amor, para
encontrar a Deus.

Mas ha outro aspecto, ainda no plano das comparagfes logicas, que
desmente a acusacdo de materialismo: € que o processo indutivo, como
sempre, € antecedido pela deducéo, que éle verifica, para aprovar ou rejeitar a
sua validade. No caso espirita, a deducdo € a mesma das religides antigas,
mas submetida a verificagdo indutiva. A verdade suprema, que baixa do céu,
confere com a verdade humana, que sobe da terra. Esse 0 aspecto mais
elevado da simbiose doutrinaria, que permite a sintese do conhecimento. E é
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por isso que a fé-raciocinada do Espiritismo substitui a fé-dogmatica ou cega
das religibes dedutivas.
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12
A CIENCIA ADMIRAVEL

1. OS CAMINHOS DA CIENCIA — Assim como a religido pode ser de
natureza dedutiva ou indutiva, também a ciéncia pode seguir um désses
caminhos. As ciéncias da antiglidade podem ser consideradas de natureza
dedutiva. Partiam de principios gerais, de ensinos tradicionais, para aplicacdes
dedutivas a casos particulares. O exemplo mais esclarecedor deste tipo de
ciéncia € o que nos oferece o principio teolégico da “ciéncia infusa”, que é
recebida sem aprendizagem. Adao, o “primeiro homem”, a teria recebido, e
também Jesus Cristo, como homem, a possuia sem ter estudado. Ciéncia
revelada, que vem do Alto, inspiracdo divina, que o homem recebe e aplica as
coisas da terra.

A tradicdo escolastica medieval € o exemplo classico da ciéncia dedutiva,
aristotélica, contra a qual se processou a revolucéo indutiva de Francis Bacon e
a revolucdo racionalista de René Descartes. A experiéncia baconiana e a razdo
cartesiana representam as duas reacfes contra a autoridade da Mistica e da
Tradicao, despertando o homem para a necessidade de verificar a exatidao e a
seguranca de seus pretensos conhecimentos. Dois podéres foram postos em
choque, de maneira definitiva, por essas duas formas de reacdo: o poder da
Mistica Oriental, que se apresentava como revelacdo divina, e o poder da
Tradicdo Aristotélica, que se definia como sujeicdo da razdo humana aquela

revelacao.
A partir daquilo que podemos chamar “a revolugdo metddica”, ou ainda “a
revolugdo do método” — pois tanto Bacon quanto Descartes partiram da

necessidade de um método para a conquista do conhecimento verdadeiro —
os caminhos da ciéncia foram modificados. JA4 ndo bastavam a sancdo das
antigas escrituras sagradas, dos livros de Aristételes ou da tradicdo cultural,
para que a ciéncia se impusesse e pudesse ser transmitida como verdade.
Cabia ao homem equacionar de névo os velhos problemas, para encontrar as
solu¢gBes mais seguras. Ja vimos 0 que iSso representa, no processo geral da
evolucdo humana. Mas o0 que agora nos importa € colocar nesse quadro o
problema da ciéncia espirita.

Tomemos para exemplo a classificacdo das ciéncias, de Augusto Comte,
gue data da época de Kardec. Vemos gue ela se Constitui de seis ciéncias,
correspondentes as fases da evolucao fixadas na lei dos trés estados. Sao as
seguintes: 1%) a Matematica, de tipo dedutivo, a mais antiga e a mais simples,
ao mesmo tempo que a mais abstrata; 2%) a Astronomia, que nao poderia
aparecer sem o desenvolvimento da matematica; 3%) a Fisica, que decorre da
existéncia das duas anteriores, e que embora tendo por objeto o concreto,
depende dos conceitos abstratos da matematica; 4%) a Quimica, que nao
poderia existir sem o0 aparecimento das anteriores; 52) a Biologia, que parece
nascer diretamente das duas Ultimas; 6%) a Sociologia, que é ao mesmo tempo
uma fisica, uma quimica e uma biologia social, e por isso mesmo a mais
complexa e a mais recente das ciéncias.

Para Comte, ndo existia a Psicologia, uma vez que a alma se explicava como
simples consequéncia do dinamismo organico. A Sociologia, rainha das
ciéncias, representava o acabamento do edificio do saber. Ndo obstante, no
volume quarto da “Revue Spirite”, de abril de 1858, Kardec publica, precedido
de breve comentario, interessante trecho da carta que Ihe dirigira um leitor,
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perguntando-lhe se um névo periodo ndo estava surgindo para as ciéncias,
com a investigacdo dos fenbmenos espiritas. Kardec concorda com o
missivista, admitindo que o Espiritismo iniciou o “periodo psicolégico”.
Podemos dizer que a visdo comteana do desenvolvimento cientifico limitou-se
ao plano existencial, e, portanto do concreto, do material. Da Matemética a
Sociologia, tudo se passa no campo das leis fisicas, materiais. Dai a razao por
gue Comte ndo admitia a Psicologia, pois esta, na verdade, nada mais era que
o estudo de um epifendmeno: o conjunto de reacdes organicas da matéria.

Ao referir-se a um “periodo psicolégico”, que se iniciava com o Espiritismo,
Kardec acentuou a importancia moral do mesmo. O homem se destacava da
matéria, libertava-se da estrutura fatalista das leis fisicas, para recuperar, no
préprio desenvolvimento das ciéncias, a sua natureza extra-fisica. Convém
lembrarmos a “lei dos trés estados”, que o Espiritismo modifica para “lei dos
quatro estados”. Segundo o Positivismo, a evolugdo humana teria sido
realizada através de trés fases: a teoldgica, a metafisica e a positiva, sendo
que a primeira corresponderia a mentalidade mitologica; a segunda, a do
desenvolvimento do pensamento abstrato; a terceira, a do desenvolvimento
das ciéncias. Ja estudamos essas fases na sequéncia dos horizontes culturais.
Kardec acrescenta a fase psicolégica, em que as ciéncias se abrem para a
descoberta e a afirmacdo do psiquismo como fenébmeno (e ndo mais como
simples epifenbmeno), reconhecendo-lhe a autonomia e a realidade positiva,
verificavel, susceptivel de comprovacao experimental.

Vemos a confirmacao désse pensamento de Kardec ao longo de t6da a sua
obra. O Espiritismo é apresentado como ciéncia, porque, explica o0 mestre em
‘A Génese”, capitulo primeiro: “Como meio de elaboragdo, o Espiritismo
procede exatamente da mesma maneira que as ciéncias positivas, aplicando o
método experimental.” E logo mais, no mesmo periodo, item 14: “As ciéncias
s6 fizeram progressos importantes depois que basearam o0s seus estudos no
método experimental. Até entdo, acreditava-se que ésse método s6 era
aplicavel a matéria, ao passo que o é também as coisas metafisicas.” Essa
posicdo de Kardec estd hoje confirmada pelo desenvolvimento da
Parapsicologia, a primeira ciéncia positiva, segundo afirma o Prof. Joseph
Banks Rhine, da Duke University, EE. UU., cognominado “Pai da Parapsico-
logia”, a romper os limites da concepgao fisica do Universo e a provar a
existéncia do extrafisico. Como se o Espiritismo ja n&o o tivesse feito.

Com o Espiritismo, portanto, a ciéncia mais complexa, a da alma, que
Augusto Comte ndo considerava possivel, abandonou também o caminho das
deducgdes, como o fizeram as anteriores, para entrar no caminho das inducgdes.
E da observacdo dos fatos positivos que o Espiritismo parte para a
comprovacédo da realidade extrafisica. Kardec ainda afirma, no mesmo periodo
citado: “Nao foram os fatos que confirmaram, a posteriori, a teoria, mas a teoria
que veio, subsequientemente, explicar e resumir os fatos.”

2. DUALIDADE NA UNIDADE — Chegamos assim a uma constatacao
curiosa: o desenvolvimento cientifico leva as proprias ciéncias a dicotomia que
elas insistentemente refritam. A dualidade cartesiana, hoje considerada
herética, tanto nas ciéncias quanto na filosofia volta a se impor, no momento
mesmo em que as ciéncias parecem dominar soberanamente o mundo do
conhecimento. Quando a realidade extrafisica era mais fortemente repudiada,
para sustentar-se, como base Unica da certeza do conhecimento e da
seguranca do homem, apenas a realidade fisica, eis que esta se desmorona,
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ao impacto das investigacdes parapsicolégicas, que nada mais sdo do que o
desenvolvimento, no plano material, das pesquisas espiritas e metapsiquicas.

Mas além désse impacto, outro ainda mais forte vem atingir a solida
muralha dos conceitos fisicos: a propria Fisica, para progredir, se desfaz em
Energética. O desenvolvimento da Fisica Nuclear nada mais € do que a
negacdo da mateéria, segundo as proprias expressoes de Albert Einstem, Arthur
Compton, e outros fisicos eminentes. Assim, em dois sentidos diversos: nas
ciéncias do homem e nas ciéncias da natureza, o Materialismo e o Positivismo
se desfazem, como simples miragens cientificas. E, em lugar de ambos, impde-
se a realidade da Ciéncia Espirita.

Kardec afirmou, ha mais de cem anos, em “O Livro dos Espiritos”, com a
serenidade do homem que realmente sabia o que estava escrevendo: “O
Espiritismo e a ciencia nova que vem revelar aos homens, por meio de provas
irrecusaveis, a existéncia e a natureza do mundo espiritual, bem como as suas
relagdes com o mundo corporeo.” Vemos isso no item 5° do capitulo 1° do livro
citado. E logo mais, no item 8°, acentuou: “A Ciéncia e a Religido sdo as duas
alavancas da inteligéncia, humana. Uma revela as leis do mundo material, e a
outra as do mundo moral, tendo, no entanto, umas e outras, 0 mesmo principio:
Deus; razdo porque ndo podem contradizer-se.”

Como ciéncia nova, Ultima da escala das ciéncias, o Espiritismo abre uma
nova era na historia do conhecimento. E como tédas as eras novas, esta se
apresenta confusa, aparentemente cheia de contradi¢cdes. A primeira e a mais
forte dessas contradicdes, a que mais perturba os homens de ciéncia, €
precisamente a da dicotomia a que ja nos referimos. Como admitir-se, depois
dos préprios esforcos de Einstein para provar a unidade das leis naturais,
através de sua teoria do campo unificado, a dualidade que ora se apresenta?
Temos entdo dois campos: um fisico e outro extrafisico; e consequentemente
duas formas de ciéncias, as fisicas e as ndo-fisicas? Voltamos a dualidade
cartesiana, ou 0 que parece ainda pior, a dualidade primitiva das supersti¢cdes
tribais ou do periodo metafisico?

Kardec explica, nos capitulos 7° e 8° da “Introducédo ao Estudo da Doutrina
Espirita®, que “a ciéncia propriamente dita”, ou seja, as chamadas ciéncias
positivas, tém por objeto a matéria. O Espiritismo, entretanto, tem por objeto o
Espirito, ou principio inteligente do Universo. A acrescenta: “A ciéncia
propriamente dita, como ciéncia, €, portanto, incompetente para se pronunciar
a respeito da questdo do Espiritismo: ndo lhe compete ocupar-se do assunto, e
0 seu, julgamento, qualquer que éle seja, favoravel ou nédo, ndo teria nenhuma
importancia.”

E que, enquanto o Espiritismo é uma forma de concepcdo geral do
Universo e da Vida, as ciéncias ndo podem abranger o conjunto. Que fazem
elas, sendo enfrentar os problemas concernentes ao plano existencial? Quando
estamos nesse plano, encarado apenas como o da realidade fisica, néo
percebemos o outro. Alids, a propria fragmentacdo da Ciéncia, em tantas
ciéncias quantos os campos especificos que tiveram de enfrentar, obrigou-as a
buscar uma forma de reunificacdo no plano filosofico, com a Filosofia das Cién-
cias. Nao e esta, também, uma forma de volta & Metafisica, embora com os
dados da Fisica? A dicotomia, como se V&, é um fantasma permanente, que
nenhum exorcismo cientifico conseguiu afastar.

Os esforcos do Reflexiologismo russo e do Condutismo norte-americano
em Psicologia, para reduzirem o psiquismo a um simples epifendbmeno, foram
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superados violentamente pelo desenvolvimento da Psicandlise e do que hoje
denominamos Psicologia Profunda. Os esfor¢os da Fisica, para dominar todo o
campo das ciéncias, naturais e humanas, foram inuteis, quando ela mesma
superou 0s seus proprios quadros, revelando a inexisténcia da matéria como
tal. Mas essa mesma revelagcdo, que para as ciéncias positivas parece um
golpe de morte, para o Espiritismo ndo € mais do que a confirmacdo da
unidade na dualidade, que éle sustentou desde o principio. Ndo ha dualidade,
mas multiplicidade, pluralismo, uma riqueza infinita e inconcebivel de planos de
manifestacdo, mas esta manifestacdo é a de uma realidade Unica, a espiritual,
principio e fundamento de tudo. Por isso, Kardec advertiu que a Ciéncia e a
Religido tém um mesmo principio e ndo podem contradizer-se.

Compreendendo essa verdade, mas em plena era metafisica, a Escolastica
medieval quis subordinar a revelagdo cientifica, entdo entendida como
filosofica, a dogmaética teolégica. Nao sendo possivel nem admissivel a
contradicdo, a ciéncia humana tinha de servir a ciéncia divina, e a filosofia
devia conservar-se na posicdo de serva da teologia. Basta pensarmos na
divisdo do conhecimento humano, feita por Santo Agostinho, em “iluminagéo” e
“experiéncia”, para entendermos a subordinacao légica da razao a revelagao.
Mas Kardec demonstra a existéncia de duas formas de revelagéo: a divina e a
humana, ambas conjugadas hum mesmo processo cognitivo. A raiz, alias, se
mostra no proprio plano etimoldgico: revelar é apenas p6r as claras o que
estava oculto, e isso, tanto no referente as coisas materiais, quanto as
espirituais. Ainda aqui, a dualidade na unidade.

Mas nem por isso podemos deixar de respeitar a dualidade, como uma
realidade que se impbe a condicdo humana. E assim como, nas proprias
ciéncias positivas, encontramos a multiplicidade de objetos e métodos, — néo
apenas dualidade, mas multiplicidade — assim também, no tocante ao
Espiritismo, como ciéncia do espiritual, e as ciéncias positivas, como ciéncia do
material, temos de considerar a necessidade de métodos diferentes, para
objetos diversos. E o problema da moderna ontologia do objeto. Da mesma
maneira por que os métodos da experimentacao fisica ndo serviram a pesquisa
psicolégica ou socioldgica, os me-todos cientificos positivos séo insuficientes
para a investigacao espirita. A ciéncia espirita tem os seus préprios métodos. E
tanto isso € necessario e cientificamente valido, que, atualmente, a Fisica se
desdobra em Fisica Nuclear ou Para-Fisica, e a Psicologia em Parapsicologia.

3. ESPIRITO E MATERIA — A ciéncia espirita ndo procede por excluséo,
mas procura a sintese. As ciéncias positivas, até agora, procederam por
exclusdo. Nao podendo admitir a existéncia do espirito, deixaram-no a margem
das suas cogitacbes, e acabaram por tentar exclui-lo definitivamente da
realidade universal. Apesar disso, tiveram sempre de admiti-lo, na forma de um
epifendmeno. N&o era possivel negar a evidéncia do espirito, tanto no
processo individual da manifestacdo humana, quanto no processo coletivo, da
vida social. Dai o aparecimento da Psicologia, que 0s mais renitentes
materialistas procuraram reduzir a Fisiologia, e o aparecimento da Sociologia,
que acabou exigindo a formulagdo de uma Para-Sociologia, com a Psicologia
Social.

Espirito e matéria, como sustenta a ciéncia espirita, sdo duas constantes
da realidade universal. Por isso, Kardec declara no item 16 do capitulo primeiro
de “A Génese “O Espiritismo e a Ciéncia se completam reciprocamente. A
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Ciéncia, sem o Espiritismo, ndo pode explicar certos fenbmenos, somente
pelas leis da matéria. O Espiritismo, sem a Ciéncia, careceria de apoio e
confirmacao.” Ao fazer essa declaragdo, Kardec teve em mira o pensamento
positivo e a possibilidade de comprovar-se a existéncia do espirito através dos
fendmenos fisicos.

Seria possivel essa comprovacdao? Tanto o Espiritismo, como a Ciéncia
Psiquica inglésa e a Metapsiquica de Richet ja o demonstraram, no século
passado. Hoje, coube a Parapsicologia reafirmar aquelas demonstracdes e
procurar aprofunda-las, dentro das préprias exigéncias metodologicas das
ciéncias positivas. Que estas exigéncias ndo se adaptam a natureza diversa do
objeto; como dizia Kardec, também se comprova. As investigacfes
parapsicolégicas apenas arranham o litoral do imenso continente do espirito, e
a todo momento se emaranham em ddvidas e controvérsias. Mas o espirito se
afirma, independentemente das interpretacdes diversas, como uma realidade
fenoménica.

Parece haver uma contradicdo nessa curiosa posicdo da fenomenologia
paranormal. Mas a contradicdo decorre apenas da posicdo mental dos
pesquisadores. Porque, se a realidade se constitui de espirito e matéria, e se o
espirito se manifesta no existencial através da matéria, a propria realidade
nada mais € do que uma manifestacdo paranormal. Tudo quanto existe é
fenbmeno, mas o é em funcdo do nimeno kantiano, da esséncia espiritual que
se manifesta na existéncia. Dizer, pois, que o Espiritismo, em vez de espiritua-
lizar os homens, materializa espiritos, € simplesmente sofismar. Nao se pode
espiritualizar os homens sem lhes dar a consciéncia de sua natureza espiritual,
nao através de uma imposi¢cdo dogmatica, hoje inadequada e perigosa, — que
leva a maioria das pesoas a duvida ou ao ceticismo — mas através da prova
cientifica.

Como ciéncia do espirito, e portanto do elemento espiritual constitutivo do
Universo, o Espiritismo procede de maneira analitica, no plano fenoménico.
Mas, ao se elevar as conclusdes indutivas, atinge, natural e fatalmente, o plano
da sintese. E ésse o motivo porque Richet considerou Kardec excessivamente
crente, ingénuo, precipitado. Para o fisiologista que era Richet, a sintese das
verificacbes fenoménicas ndo poderia jamais superar o plano da realidade fisio-
l6gica. Teria de ser uma sintese parcial, uma conclusédo tirada apenas dos
dados positivos, que no caso seriam os dados materiais da investigacdo. Para
o espirita Kardec, dava-se exatamente o contrario. A sintese tinha de ser com-
pleta, uma vez que os dados materiais revelavam a presenca do espiritual, a
sua manifestacgéao.

Impbe-se, neste caso, a observacdo de Descartes, de que € mais facil
conhecermos 0 nosso espirito do que o nosso corpo. A realidade espiritual nos
€ mais acessivel, porque éa da nossa propria natureza. A realidade material é-
nos estranha e quase inacessivel. Quando o cientista da matéria observa 0s
fendbmenos, procurando explicacbes no plano dos seus conceitos habituais,
acaba emaranhando-se nas duvidas e perplexidades que aturdiram tantos
investigadores. Quando, porém, como no caso de William Crookes ou Alfred
Russell Wallace, o cientista da matéria ndo se esquece da sua natureza
espiritual, a realidade transparece nos dados materiais da investigagao.

Nosso conhecimento das coisas materiais € extremamente mutavel, em
virtude da propria natureza mutavel dessas coisas. Mas 0 nosso conhecimento
de nés mesmos, ou das coisas espirituais, é estavel, e podemos mesmo
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considera-lo imutivel. Porque ésse conhecimento nos € dado por intuicao
direta, por uma percepcéo que coincide com a prépria natureza do percipiente.
Sujeito e objeto se confundem no processo da relacdo cognitiva. Tocamos de
ndvo o problema que dividiu os fildsofos jonicos e eleatas, na Grécia classica: a
realidade movel de Heraclito e a estavel de Zenon. O que nos mostra, mais
uma vez, a acuidade intuitiva dos gregos, pois 0s dois aspectos universais
continuam a aturdir-nos.

Certas pessoas querem negar a natureza cientifica do Espiritismo, por
considerarem a “crenga” espiritual uma simples supersticdo. Alegam que desde
as eras mais remotas 0os homens acreditaram em espiritos. Mas néo é o fato de
sempre haverem acreditado o que importa, e sim o fato das préprias
investigacdes cientificas modernas confirmarem essa crenca. Enquanto, por
exemplo, a concepcdo geocéntrica do Universo, tdo arraigada, teve de
modificar-se, diante da evidéncia cientifica, a concepc¢ao espiritual do homem,
pelo contrario, mostra-se irredutivel. A ciéncia espirita s6 tem motivos para
firmar-se nos seus conceitos, e ndo para ceder aos conceitos mutaveis das
ciéncias materiais.

4. SEMENTES DE FOGO — Podemos dizer, diante da validade dos
principios espirituais, afirmados e reafirmados através do tempo, como dizia
Descartes: “temos em nos se mentes de ciéncias, como o silex tem sementes
de fogo”. Kardec citou, na Introdugao de “O Evangelho Segundo o Espiritismo”,
Socrates e Platdo como precursores da Doutrina. Essa citacdo ndo nos
impede, pelo contrario nos estimula, a verificar a existéncia de outros
precursores no campo da ciéncia e da filosofia, antigas e modernas. Entre eles.
ndo ha davida que devemos colocar René Descartes, na propria Franca em
que surgiria mais tarde o Consolador.

Na noite de 10 para 11 de novembro de 1619, Descartes, entdo jovem
soldado acampado em Ulm, na Alemanha, sentiu-se tomado por intensas
agitacdes. Seu amigo, bidgrafo e correspondente, o Abade Baillet, diria mais
tarde que éle: “entregou-se a uma espécie de entusiasmo, dispondo de tal
maneira do seu espirito ja cansado, que o pds em estado de receber as
impressdes dos sonhos e das visdes”. De fato, Descartes, que se preocupava
demasiado com a incerteza dos conhecimentos humanos, transmitidos
tradicionalmente, deitou-se para dormir e teve nada menos de trés sonhos, que
considerou bastante significativos, O mais curioso € que ésses sonhos ja |lhe
haviam sido preditos pelo Demoénio, que a maneira do que se verificava com
Sdcrates, o advertia de coisas por acontecer.

A importancia désses sonhos, como sempre acontece quando se trata de
ocorréncias paranormais, nao foi até hoje apreciada pelos historiadores e pelos
intérpretes do fildsofo. Mas Descartes declarou que éles Ihe haviam revelado
‘os fundamentos da ciéncia admiravel’, uma espécie de conhecimento
universal, valido para todos os homens e em todos os tempos. Essa ciéncia
ndo seria elaborada apenas por éle, pois tratava-se de “uma obra imensa, que
nao poderia ser feita por um sé”. Comentando o episddio, acentua Gilbert Mury:
“Esse homem voluntarioso e frio tem qualquer coisa de um profeta. Anuncia a
Boa Nova. Escolheu a rota da sabedoria, e nela permanecera.

Descartes sentiu-se de tal maneira empolgado pelos sonhos que acreditou
haver sido inspirado pelo Espirito da Verdade. O Abade Baillet registra ésse
fato em sua biografia do filésofo. Foi tal a clareza da intuicdo recebida, em
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forma onirica, que Descartes se considerou capaz de pulverizar a velha e falsa
ciéncia escolastica, que Ihe haviam impingido desde crianca. Pediu a Deus que
0 amparasse, que lhe desse fbrgcas para realizar a tarefa que lhe cabia, na
grande obra a ser desenvolvida. Rogou a Deus que o confirmasse no propdsito
de elaborar um método seguro para a boa dire¢do do espirito humano. E désse
episodio originou-se tbéda a sua obra, que abriu os caminhos da ciéncia
moderna.

N&o tinha Descartes, nessa ocasido, mais do que 23 anos. Julgou-se, por
iIsso mesmo, demasiado jovem para tdo grande e perigosa empreitada. Nao
obstante, como um verdadeiro vidente, empenhou, dali por diante, todos os
seus esforgos, no sentido de adquirir conhecimentos e condigbes para o
trabalho entrevisto. E dezoito anos depois langou o “Discurso do Método”, que
rasgaria 0s novos caminhos da ciéncia. Cauteloso, diante dos perigos que
ameacavam o0s pensadores livres da época, Descartes ndo deixou, entretanto,
de cumprir o seu trabalho, que Espinosa prosseguiria mais tarde, e que mais
tarde ainda se completaria com a dedicacdo de Kardec.

A epopéia do “cdogito”, realizada no siléncio da meditacdo, é uma indicacao
de rumos a nova ciéncia. Descartes mergulhou em si mesmo, negando téda a
realidade material, inclusive a do préprio corpo, na procura de alguma realidade
positiva, que se afirmasse por si mesma, de maneira indubitavel. Foi entdo que
descobriu a realidade inegavel do espirito, proclamando, no limiar da nova era:
“Cégito, ergo sum”, ou seja: “Penso, logo existo.” E no mesmo instante em que
reconheceu essa verdade, julgou-se isolado do universo, perdido em si mesmo.
S0 podia afirmar a sua propria existéncia. Nada mais sabia, nem podia saber.

A maneira por que Descartes retoma contato com a realidade exterior é
outra indicacdo de rumos. Descobre no fundo do “cogito”, no seu proprio
pensamento, a realidade suprema de Deus. Essa descoberta |he devolve o
Universo perdido. O filosofo da negacdo se converte no cientista da afirmacao.
Deus existe e 0 Universo é real. Espinosa escrevera a “Etica’, mais tarde, sua
obra maxima, a partir de uma premissa fixada por Descartes: a existéncia de
Deus. E facil compreendermos que a ciéncia admiravel tinha um fundamento
sélido, poderoso e amplo, que a ciéncia materialista rejeitou posteriormente.
Mas, depois disso, quando a ciéncia admiravel conseguiu, apesar da repulsa
dos homens, novamente firmar-se em Franca, o féz de bracos abertos para
todos os fragmentos em que se partira a ciéncia da matéria.

Este é um tema que os estudiosos do Espiritismo precisam desenvolver.
Num curso de introducdo doutrinaria, ébom que o coloquemos, a titulo de
orientacdo para os estudantes e de sugestdo para as suas futuras
investigacdes. A chamada revolucdo cartesiana foi precursora da revolucao
espirita. A ciéncia admiravel de Descartes € a mesma ciéncia espiritual de
Kardec, ainda em desenvolvimento, por muito tempo, em nosso planeta.
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13
A FILOSOFIA DO ESPIRITO

1. O ESPIRITISMO E A TRADICAO FILOSOFICA — A Filosofia Espirita se
apresenta, no quadro geral das doutrinas filosoficas, e conseqientemente na
propria Historia da Filosofia, como uma das formas do Espiritualismo. No
capitulo primeiro da “Introdu¢do ao Estudo da Doutrina Espirita”, que inicia ‘O
Livro dos Espiritos”, Kardec acentua: “Como especialidade, o “Livro dos
Espiritos” contém a doutrina espirita; como generalidade, liga-se a doutrina
espiritualista, da qual apresenta uma das fases. Essa a razdo por que traz
sbbre o titulo as palavras: Filosofia Espiritualista.”

A definicdo de Kardec é absolutamente precisa. O Vocabulaire Technique et
Critique de LI Philosophie, de André Lalande, ao consignar a Filosofia Espirita,
com a denominacdo de Espiritismo, acentua o seu carater espiritualista. A
seguir, ao tratar do térmo spiritualisme, esclarece que € improprio chamar-se o
Espiritismo de Espiritualismo, como o fizeram e fazem os ingléses, e as vézes
os alemaes. Porque o Espiritismo é apenas uma espécie do género Espi-
ritualismo, como o Marxismo, por exemplo, € apenas uma espécie do género
Materialismo.

A tradicdo filoséfica é quase tdda espiritualista. Referimo-nos hoje a
doutrinas materialistas do passado, mas a verdade historica ndo nos autoriza a
tanto. As correntes gregas e helenisticas chamadas de materialistas, na
verdade sdo apenas naturalistas. Melhor Ihes cabe a designacéo classica de
hilozoistas, ou seja, de filosofias da matéria-viva animada por um principio
espiritual que escapa aos sentidos dos observadores. Os filésofos gregos, que
antecederam as grandes correntes espiritualistas da fase socratica, sao con-
temporaneos dos eleéaticos e dos pitagéricos, que construiram a metafisica
grega, cuja esséncia é o Ser, ou “aquele que é”, segundo a definicao de
Parménides. As filosofias atbmicas de Leucipo e Demadcrito estdo muito longe
do materialismo atual: s&o intuitivas e racionais. Os sofistas gregos sé&o
“‘homens de razao”, que procuram pensar de maneira utilitaria e acabam por se
perder na abstracdo das palavras.

Os materialistas constituem, na Historia da Filosofia, correntes modernas de
pensamento. O que encontramos na antiglidade € uma posicdo objetivista,
diante dos problemas do mundo e da vida, mas assim mesmo impregnada de
metafisica. Harald Hoffding, por exemplo, estabelece a seguinte diferenca:
considera “materialismo primitivo” o dos filésofos antigos, em comparagdo com
0 materialismo moderno. André Lalande acentua a natureza metafisica do cha-
mado materialismo antigo. A propria concep¢do de matéria, nos gregos, € de
natureza ontolégica, como também acentua Lalande, advertindo ainda que
devemos ter em conta as modificagdes semanticas, ao enfrentar a “tendéncia a
sistematizacdo” do pensamento filosofico.

A tradicdo filosofica €, portanto, espiritualista. As grandes questdes da
Filosofia sdo metafisicas e né&o fisicas. O materialismo surge com o
desenvolvimento do pensamento cientifico, e isso se explica pela natureza das
ciéncias, que nada mais sdo do que a racionalizagcdo das técnicas. Voltadas
para o dominio da matéria, as ciéncias fizeram o pensamento descer da
metafisica para a fisica. Dai a explicacdo de Augusto Comte, de que “o
materialismo é a doutrina que explica o superior pelo inferior”. O Espiritismo, no
seu aspecto filosofico, enquadra-se rigorosamente na tradicéo filoséfica. E uma
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filosofia do espirito, que parte da esséncia espiritual para explicar a existéncia
material. Por isso, Kardec citou Platdo como precursor do Espiritismo: o mito da
caverna, da filosofia platbnica, é uma alegoria espirita, mostrando a natureza
efémera e irreal da matéria, em face da brilhante realidade espiritual.

Maurice Blondel explica que o térmo Espiritualismo s6 apareceu no século
17, empregado pelos tedlogos, para designar o falso misticismo, 0s exageros
de espiritualidade ou religiosidade. Era um térmo pejorativo. Esse fato nos
mostra a natureza espiritual da tradicdo filoséfica, onde jamais aparece a
discriminagédo moderna de espiritualistas e materialistas. Blondel acentua que o
térmo Espiritualista passou a ser utilizado, na época moderna, por “pessoas
que mantém comércio com 0s espiritos e ndo se contentam de ser espiritas,
talvez porque o titulo de Espiritualista tem sido melhor empregado”. A verdade,
porém, ndo é essa. A aplicacdo do térmo Espiritualista tem sido apenas um
equivoco, pois o térmo Espiritismo s6 apareceu com Kardec, em meados do
século XIX. Anteriormente a Kardec, o uso do térmo Espiritualista era
obrigatério. E natural que, posteriormente, os ingléses e os norte-americanos,
gue ndo adotaram a obra de Kardec, continuassem a utilizar-se da velha e
insuficiente designacao.

2. O PROBLEMA DO CONHECIMENTO — Ja vimos, nos capitulos
anteriores, que o problema do conhecimento se apresenta COmo um processo
histérico, que se desenvolve através de fases sucessivas, precisamente
definidas. O que dissemos da tradicao filoséfica reafirma essa tese. Ao estudar
0s horizontes culturais, vimos que o conhecimento positivo s6 se tornou
possivel com a superacao das fases animica, mitica e religiosa, no momento
em que as ciéncias comecaram a desenvolver-se. Kardec explica, no capitulo
primeiro de “A Génese”, que o Espiritismo s6 poderia aparecer depois do
desenvolvimento das ciéncias. Que diriamos disso, ao lembrar que as ciéncias,
segundo vimos acima, deram origem ao materialismo?

A Filosofia Espirita é dialética: explica a realidade através das suas préprias
contradigbes. O aparecimento das ciéncias e seu desenvolvimento colocaram o
homem diante da realidade objetiva. Essa realidade afugentou os fantasmas da
supersticdo, mas ao mesmo tempo facilitou a compreensdo do fenémeno
medilunico. Se, por um lado, as pessoas mais apegadas ao plano fisico
negaram a existéncia de vida além da matéria, por outro lado, as pessoas mais
desapegadas foram capazes de interpretar a mediunidade de maneira racional.
A conseqiéncia apresentou-se de maneira dupla: surgiu o materialismo, mas
surgiu também o espiritualismo cientifico.

O Espiritismo se apresenta, assim, como um processo gnoseologico
especial, ou seja, como uma forma especial do processo do conhecimento.
Superadas as fases anteriores da evolugdo, o homem se torna apto a captar a
realidade de maneira mais intensa. Desapareceram o0s embaragos da
supersticdo, e o campo visual do homem se tornou mais claro e mais amplo.
Liberto do temor de Deus e do Diabo, o homem se reconhece a si mesmo
como uma inteligéncia autbnoma, atuante na matéria. Ao reconhecer isso,
percebe que a dualidade espirito-matéria, anteriormente percebida de maneira
confusa, esclarece-se. A inteligéncia humana € um poder atuante, que supera
também o mistério da morte.

O desenvolvimento e o treinamento da razéo através da Idade Média, e a
consequente eclosdo do racionalismo na Renascenca, liberto da ganga das
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emocdes primitivas e das elaboragfes teoldgicas do misticismo, conferem ao
homem a maturidade suficiente para enfrentar a realidade como ela é. Os
fenbmenos animicos e mediunicos do passado podem agora ser examinados
de maneira racional. A captacdo da realidade ja ndo € mais emocional. As
categorias da razédo deliniram-se e agucaram-se, permitindo uma captacgéo
direta do “aqui “e do agora”’ existenciais, sem a mescla das sensacoes
confusas e das emocgdes turbilhonantes do passado. A razdo, dominando o
caos das sensacfes e das emocOes, equaciona de ndvo a realidade psico-
fisica: pde o psiquismo humano e a realidade exterior sébre a mesa, para uma
avaliacao direta.

Surge, em consequéncia dessa nova forma de captacdo e de julgamento
do real, uma nova concepc¢ao do mundo. Essa concepg¢do € a0 mesmo tempo
critica e genética. Do ponto de vista critico, ela julga o passado, a antiga
concepcao e a antiga posicao do homem diante do mundo. Do ponto de vista
genético, ela constréi uma nova concepcgdo e uma nova posi¢cao. Lembrando
ainda a lei dos trés estados, de Augsto Comte, poderemos dizer que a nova
concepcao se apresenta como uma sintese da oposicao dialética entre o
“estado teoldgico” e o “estado positivo”. Por isso mesmo é que a dualidade de
consequéncias, a que acima nos referimos, teria fatalmente de ocorrer. Ao sair
do “estado teoldgico” e entrar no “estado positivo”, o homem tinha fatalmente
de elaborar a sua concepcdo positiva do mundo, ou seja, a concepgao
materialista. No mesmo instante, porém, esta concepcao surgia como oposi¢cao
a concepcao teoldgica. O processo dialético se completa na sintese espirita: a
concepcao espirita do mundo redne o misticismo teolégico e o cientificismo
positivo. Dai a sua natureza de espiritualismo-cientifico.

Julgar o mundo é avalia-lo. A concepcéao espirita equivale, portanto, a uma
reavaliacdo do mundo. Diante dela, os antigos valbres estdo peremptos,
superados. Também para a concepcdo materialista, os antigos valéres tinham
perecido. O materialismo substituira os valores espirituais e morais pelos
valbres utilitarios. Mas o Espiritismo reformula os dois campos e modifica a
posicdo de ambos. Os valbres espirituais sdo reconduzidos ao primado do
espirito, mas os valoéres morais e materiais ndo sao desprezados ou subesti-
mados, como na antiga Mistica. H& um névo critério valorativo: a lei de
evolucdo. Este critério substitui, por um processo de sintese dialética, os dois
critérios que anteriormente se opunham: o salvacionista e o pragmatico. A sal-
vacdo nao esta mais na fuga ao utilitario, mas no bom uso do utilitario, em favor
da evolugéao.

A axiologia espirita ndo é antropolégica. Sua escala de valbres nao
funciona em relagdo ao homem, mas a realidade universal. E o que vemos, por
exemplo, nesta afirmacéo de Kardec, em seu comentario ao item 236 de “O
Livro dos Espiritos”: “Nada existe de inutil na Natureza; cada coisa tem a sua
finalidade, a sua destinagdo.” As coisas valem, ndo em referéncia aos
interésses passageiros do homem, mas em referéncia ao processo cosmico de
evolucéo, dentro do qual o homem se encontra como uma forma passageira do
Espirito. Este é. imortal, e por isso mesmo sabe que as circunstancias nao
podem determinar uma escala real de val6éres. O préprio homem vale pelo
guanto evolui, e ndo pelo que € ou pelo que aparenta ser, num dado momento.

Essa nova axiologia tem suas conseqiiéncias no plano da cosmologia e da
cosmogonia. Na cosmologia, Kardec afirma:

“Tédas as leis da Natureza sao leis divinas.” (cap. 1 de “O Livro dos
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Espiritos.”) A estrutura de leis naturais do cosmos nao se restringe ao plano
fisico, porque € uma estrutura global, que abrange, segundo os térmos da
moderna ontologia do objeto, tédas as regides ontologicas. A cosmologia
espirita é integra, e ndo dualista. E um todo, em que ndo héa sobrenatural e
natural, pois 0 cosmos € um processo Unico. Na cosmogonia é gue vai surgir o
dualismo, porque o0 cosmos aparece como criacdo. Temos entdo a dualidade
Criador e Criatura. Mas essa dualidade, mesmo no plano cosmogoénico, que
pertence a religido espirita, explica-se como causa e efeito, numa espécie de
polaridade, que, segundo advertem os Espiritos, nossa inteligéncia atual néo
consegue apreender em sua verdadeira natureza. Ndo obstante, a evolucéo
nos assegura, desde ja, que a compreensao se tornara possivel no futuro, pois
€ dado ao homem saber, na proporcdo em que €le cresce espiritualmente.

Chegamos assim a um aspecto da teoria espirita do conhecimento que € de
fundamental importancia, porque resolve naturalmente o velho problema
filoséfico dos limites do saber, e resolve até mesmo o impasse a que, nesse
terreno, chegou o pensamento kantiano. Para a Filosofia Espirita, ndo ha zonas
interditas ao conhecimento humano, O saber metafisico é tdo possivel quanto o
racional. A propria razdo transcende os limites de suas categorias, na
propor¢do em que novas experiéncias Ihe vdo sendo acessiveis, O homem é
um processo, e na proporcao em que se desenvolve, supera-se a si mesmo,
superando as suas limitagbes. A interdicdo as zonas superiores do
conhecimento ndo decorre de nenhuma determinacdo misteriosa, e nem
mesmo de qualquer espécie de incapacidade, mas apenas da falta de
crescimento, de desenvolvimento, de evolucdo e maturacdo do homem.

O problema das origens €, por enquanto, de ordem religiosa, ou como
Kardec prefere dizer: moral. Deus criou 0 mundo, mas como e por qué, ainda
ndo o podemos saber. O que sabemos, sem duvida possivel, € que 0 mundo
existe e nos existimos néle. A Filosofia Espirita parte dessa realidade
existencial, para investigar as suas dimensdes, que nao se restringem ao
simples existir, mas se ampliam no evoluir, no vir-a-ser, O que sabemos é que
o homem, como todas as coisas, evolui, e que o destino do homem é
transcender-se
a si mesmo.

3. DETERMINISMO E LIVRE-ARBITRIO — Colocados assim os térmos da
equacao filoséfica, enfrentamo-nos novamente com o velho problema do
determinismo e do livre-arbitrio. Admitida a existéncia de Deus, como
“‘inteligéncia suprema e causa primaria de tdbdas as coisas” — admitida essa
existéncia com a mesma evidéncia com que ela se apresenta no hegelianismo
e no cartesianismo — e admitida, da mesma maneira, a existéncia de uma lei
geral de evolugdo, a que tudo se submete, inclusive o homem, resta saber se
estamos ou ndo diante da estrutura rigida do pensamento espinosiano. Ha
liberdade para ésse homem que amadurece, que tem de amadurecer, queira
OU Nao queira, no processo evolutivo?

A primeira vista, a liberdade é impossivel. O Espiritismo parece ter dito
antes do poeta Rainer Maria Rilke:

“‘Deus nos faz amadurecer, mesmo que ndo o0 queiramos. E realmente o
disse. Mas acrescentou: “Sem o livre-arbitrio, 0 homem seria uma maquina.”
(Item 843 de “O Livro dos Espiritos”.) O homem ¢ livre de pensar, querer e agir,
mas sua liberdade é limitada pelas suas préprias condi¢des de ser. O simples
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fato de existir € uma condigdo. Dentro dessa condicdo, porém, o homem é livre:
pode ser atil ou inatil, bom ou mau, segundo a sua propria determinacao.
Existe, pois, uma dialética do determinismo, que € ao mesmo tempo a dialética
da liberdade.

Podemos colocar assim o problema: ha um determinismo subjetivo, que é o
da vontade do homem, e um determinismo objetivo, que € o das condi¢bes de
sua proépria existéncia. Da oposi¢do constante dessas duas vontades, a do
homem e a das coisas, resulta a liberdade-relativa da sua possibilidade de
opcao e acdo. O item 844 de “O Livro dos Espiritos” nos propde essa tese de
maneira simples, ao tratar do desenvolvimento infantil: “Nas primeiras fases da
vida a liberdade € quase nula; ela se desenvolve e muda de objeto com as
faculdades. Estando o0s pensamentos da crianca em relagdo com as
necessidades da sua idade, ela aplica o seu livre-arbitrio as coisas que lhe sédo
necessarias.”

Isso nos mostra que o homem n&do amadurece como o fruto, mas como
espirito. Na proporcdo em que a crianca amadurece, ela deixa de ser crianca,
para tornar-se adulto. Assim, o homem, na propor¢do em que amadurece,
deixa de ser homem — essa criatura humana, contraditoria e falivel, enleada
nas ilusdes da vida fisica — para tornar-se Espirito. A morte, em vez de ser a
frustracdo do existencialismo sartreano, ou o fim da vida, ou ainda 0 momento
de mergulhar no desconhecido, de tdda a tradicao religiosa, apresenta-se como
o momento de maturacao e de alforria. Morrer, como o disse Victor Hugo, néo
€ morrer, mas simplesmente mudar-se.

A mudanca do homem, entretanto, ndo é completa. Ele ndo deixa de ser o
que é. Sua esséncia permanece a mesma. Perdendo a condi¢do existencial
terrena, éle passa imediatamente para a condicdo existencial psiquica. Nessa
outra condicdo, tera de enfrentar o mesmo processo de oposicdo dialética: de
um lado, o determinismo subjetivo da sua vontade, do seu proprio querer; de
outro, o determinismo objetivo das circunstancias. Nestas circunstancias,
porém, avultam as consequéncias de seus atos na vida fisica, O que éle féz, a
maneira por que pensou, quis, sentiu e agiu, tbda a trama das suas proprias
acles, agora o enleia. Como se V€, sua liberdade ampliou-se, pois é éle quem
agora se limita no exterior. As circunstancias em que se encontra foram
determinadas pela sua prépria vontade. Isso Ihe desperta a compreensdo de
sua capacidade de agir, e conseqilentemente de sua responsabilidade. E entdo
gue éle deseja voltar a existéncia fisica, ao mundo em gue gerou o seu proprio
mundo espiritual, a fim de reformar a sua obra. E ja entdo, ao voltar, aqui
mesmo, no mundo material, éle ndo vem enfrentar apenas a vontade estranha
das coisas, mas também a sua propria vontade, representada nas
circunstancias de uma vida apropriada as necessidades do seu posterior de-
senvolvimento.

E assim que, pouco a pouco, o livre-arbitrio supera o determinismo. A
liberdade de se determinar a si proprio confere ao homem o poder de criar. Ele
cria o seu préprio mundo, as suas formas de vida, o seu destino. A principio, o
faz de maneira quase inconsciente, como a crianga que se queima na chama
da vela, por querer pega-la. Mas, depois, as experiéncias o acordam para a
plenitude consciencial de que éle deve desfrutar, segundo o seu destino
natural. Porque o destino do homem, no sentido geral de sua posicdo no
Universo, é ser deus. Nao no sentido de igualar-se a Inteligéncia Suprema,
mas de atingir a compreensao dessa Inteligéncia, integrar-se no seu plano de
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vida e pensamento, participar de sua plenitude. Assim, podemos dizer que o
homem constroi o seu destino no plano do contingente, mas no plano do
transcendente o seu destino ja estd determinado pelas leis universais.

Mas serd apenas o homem que tem ésse destino transcendente? E os
demais séres da Criagao, para e por que existem? O Espiritismo nos responde
que o Universo é constituido de dois elementos fundamentais, as duas
substancias cartesianas — a rés cogitans e a rés extensa — ou, em termos
espiritas: o elemento inteligente e o elemento material. Ainda em térmos
cartesianos, mas ja no plano do pensamento de Espinosa, vemos que essa
dualidade se resolve numa espécie de monismo tridimensional: inteligéncia e
matéria decorrem de uma fonte Unica, a que estdo subordinadas, e que é
Deus. Por isso que Deus é inteligéncia e causa. Como causa, 0 € de tddas as
coisas. Deus ndo é assim uma concepc¢ao antropomorfica, mas a hipdstase de
Plotino. O Universo € hipostéatico: primeiro, a hipéstase divina, que € Deus;
depois, a hipostase inteligente, que € o Espirito; e, por fim, a hipostase
material, que é a Matéria.

Essas trés hipéstases ndo estdo, porem, separadas, como as da
concepcao plotiniana. Constituem apenas aspectos de um mesmo todo. E o
que € mais curioso, aspectos interpenetrados. E assim que Deus esta em tudo
e tudo esta em Deus, que a matéria existe desde o inicio e que espirito e
matéria estdo sempre relacionados. Como na doutrina de forma e matéria, em
Aristételes, o espirito informa a matéria, e esta, por sua vez, manifesta o
espirito, e tbda essa interacao se realiza em Deus, porque pela sua vontade e
sob o poder constante de suas leis. O fluido universal, na mecanica césmica, e
o fluido vital, na mecéanica bioldgica, sdo o resultado dialético e ao mesmo
tempo o elemento de aglutinacao de espirito e matéria. Assim, todos os séres,
desde a regido ontolégica mineral — segundo a terminologia da moderna
ontologia — até a regido vegetal, a animal e a hominal, estdo todos integrados
Nno mesmo processo e submetidos s mesmas leis e ao mesmo destino. E o
que vemos, por exemplo, no final da resposta do item 540 de “O Livro dos
Espiritos”: “E assim que tudo se encadeia na Natureza, desde o atomo primitivo
até o arcanjo, pois éle mesmo comecou pelo atomo. Admiravel lei de harmonia,
gue o vosso espirito limitado ainda ndo pode abranger no seu conjunto!”

Bastaria perguntar como se explica a finalidade désse imenso processo.
Em que resultaria, afinal, ésse desenvolvimento constante de tudo, de tbdas as
coisas, nos rumos da perfeicdo e da inteligéncia? A pergunta, como
responderia Gonzague Truc, ndo pode ser respondida pela Filosofia, porque
pertence a Mistica. Mas o Espiritismo, que admite o desenvolvimento da
Filosofia até o plano da antiga Mistica e além dela — uma vez que admite o
desenvolvimento ilimitado da capacidade humana de compreender — responde
com a nossa incapacidade atual para abarcar a complexidade e as
consequéncias do processo cOsmico, dentro do qual nos encontramos. Do
nosso ponto de vista atual, demasiado restrito, condicionado pela estreiteza de
nossas mentes, em funcionamento na aparelhagem de cérebros animais, €
impossivel a compreensédo daquilo que poderiamos chamar, nos térmos da
filosofia aristotélica, as causas finais.

Quando saimos do plano do pensamento, para examinar o problema a luz
das nossas possibilidades de expressao verbal, maior ainda se revela a nossa
incapacidade, diante de suas dimensdes conceituais. As deficiéncias da
linguagem humana, assinaladas por Kardec na “Introducédo ao Estudo da
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Doutrina Espirita”, mostram quanto seria va a nossa pretensao de investigar o
principio e o fim das coisas. Mas, ao mesmo tempo, o0 Espiritismo nos acena
com as rpossibilidades futuras, mostrando-nos como, a cada giro da Terra
sbbre si mesma, 0 nosso avanco no tempo equivale ao desenvolvimento
psiquico. Compete a cada um de nds, e a todos nGs em conjunto, superarmos
as nossas limitacbes, pelo nosso desenvolvimento proprio e pelo
desenvolvimento da Civilizagéo.

4. O HOMEM NO MUNDO — A unidade essencial das leis que regem o
mundo oferece a cosmovisdo espirita uma integridade absoluta. O cosmos €&
uma unidade organica. O homem, integrado nessa unidade, participando
intima-mente dela, deixa de ser a oposicéo espiritual ao mundo material, que
as formas classicas de religido e de filosofia nos apresentaram. O homem esta
no mundo como parte do mundo. Sua posi¢ao de “projecto”, descoberta pelo
existencialismo, coincide com a posi¢cao do proprio mundo em que se integra.
O “aqui” e o0 “agora” assumem importancia e significacdo maiores que as das
concepgdes existenciais, porque o “aqui “e o “agora’ espiritas ndo estdo
apenas carregados de passado e prenhes do presente, mas representam
unidades sintéticas de tempo e espaco. O lugar e 0 momento que passam
equivale ao “point-d’optique’ da expressao feliz de Victor Hugo, no Prefacio de
Cromwell: é ai, nesse pequeno e translicido espelho, que se refletem o pas-
sado, o presente e o futuro ndo somente do homem, mas de todo o cosmos.

Deus fala ao homem através de suas leis. Estas, que sdo eternas,
representam a presenca do imutdvel no mutavel, da eternidade na
transitoriedade. O momento que passa ndo é uma ilha no tempo, nem um
ponto no espaco, mas um fluir: o fluir da duracdo. Se o homem o compreender
e o0 sentir, estara pleno de felicidade. E o que vemos no item 614 de “O Livro
dos Espiritos™. “A lei natural € a lei de Deus; a unica verdadeira para a
felicidade do homem. Ela Ihe indica o que éle deve fazer ou nédo fazer, e éle s6
se torna infeliz porque dela se afasta.” E no intem 617 esclarece: “Todas as leis
da Natureza sao leis divinas, pois Deus € o autor de tbédas as coisas. O sabio
estuda as leis da matéria; o homem de bem, as da alma, e as segue.”

A razdo dos sofrimentos e da infelicidade, do desespéro humano, é
simplesmente a violacdo das leis. Os espiritos foram criados “simples e
ignorantes, ou seja, sem conhecimento” (item 114 — “Livro dos Espiritos”) e se
destinam a perfeicdo, onde atingirdo “a felicidade eterna, sem perturbagdes”.
Se todos seguissem naturalmente as leis de Deus, atingiriam a perfeicdo sem
dificuldades. Mas ha um momento de queda. Nao o de Adao e Eva no Paraiso,
mas o0 de cada um diante de si mesmo, no processo natural do
desenvolvimento. A aquisicdo do conhecimento gera perturbagdes. Uns se
deixam levar pelas fascinacbes exteriores e pelo incitamento de outros,
desligando-se das leis naturais e criando suas proprias leis, as da conduta
artificial. “Esta é a grande figura da queda do homem e do pecado original:
uns cederam a tentagao e outros a resistiram”, diz o item 122 de “O Livro dos
Espiritos

Isso, entretanto, ndo quer dizer que uns se perderam e outros se salvaram.
O proprio desvio das leis naturais € uma experiéncia proveitosa. Porque 0s
espiritos devem conseguir a plenitude de consciéncia e conquistar a sabedoria,
0 que soO é possivel através do uso do livre-arbitrio. Por mais que um espirito se
desvie, um dia chegara em que ele tera de voltar a integracdo nas leis naturais.
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Esse é o momento da “religiao”, da volta do espirito a integragao césmica. O
item 126 do “Livro dos Espiritos” explica: “Deus contempla os extraviados com
o0 mesmo olhar, e os ama a todos do mesmo modo.” Por outro lado, os que
seguiram as leis ndo escaparam ao processo evolutivo. Apenas, néle
integrados, podem segui-lo tranquilamente, em vez de Iutarem contra a
correnteza e sofrerem as consequiéncias da luta.

O homem no mundo €, portanto, um espirito em evolugdo. Bom ou mau,
virtuoso ou criminoso, pecador ou santo, éle esta “agora” e “aqui” para
desenvolver-se, para realizar-se. Qual o tipo humano ou divino que lhe pode
servir de exemplo? O item 625 responde: “Véde Jesus”, e Kardec explica:
“‘Jesus € para o homem o tipo da perfeicdo moral a que pode aspirar a
humanidade na Terra.” Por que Jesus e ndo Buda? Porque o primeiro ensina
ao homem viver plenamente no aqui e no “agora”, enfrentar o mundo em vez
de fugir a éle, realizar-se no presente em vez de protelar a realizacéo
enclausurando-se e furtando-se as experiéncias da vida. O homem estd no
mundo para vivé-lo. E a lei. S6 através dessa vivéncia éle atingira Deus. Fugir
ao mundo para refugiar-se na ilusdo contemplativa € desertar da batalha
necessaria.

As religides sao formas de reintegragdo do homem nas leis naturais,
instituicbes sociais em que se condensam as intuicdes espirituais que indicam
ao homem o caminho de volta a Deus. Sistemas pedagodgicos, destinados a
reeducacdo das coletividades transviadas. Nao obstante, ésses mesmos
sistemas sofrem as influéncias negativas dos espiritos que se afastaram das
leis. Por isso, éles também evoluem. As formas religiosas se sucedem no
tempo, até o momento em que elas mesmas deverdao desaparecer, cedendo
lugar a religido pura, sem templos nem formalismos, a religido em espirito e
verdade, que cada consciéncia professara por si mesma, independente de
sistemas dogmaticos e organiza¢Bes sacerdotais. A lei de adoracao, lei natural,
sera o fundamento dessa religido assisteméatica, que o homem (lo futuro insti-
tuira na Terra.

O trabalho € lei natural (item 674), e através déle o homem progride. Fugir

ao trabalho é transgredir a lei. Trabalhar € modificar-se e modificar o mundo,
estabelecer a interacdo necessaria para o progresso geral. A lei de igualdade e
a lei de liberdade, unindo os homens, deverdo conduzi-los a pratica da
fraternidade. Esta se traduzird plenamente na lei de justica, amor e caridade,
gue estabelecera na Terra um mundo superior ao de injustica, 6dio e egoismo,
em que hoje vivemos. “O amor e a caridade — ensina Kardec (Comentéario ao
item 886) — sdo o complemento da lei de justica, porque amar ao proximo &
fazer-lhe todo o bem possivel, que desejariamos que nos fésse feito. Tal € o
sentido das palavras de Jesus: amai-vos uns aos outros.”
A Filosofia Espirita desemboca, assim, na Moral Espirita, que ndo € outra
sendo a propria moral evangélica, racionalmente explicada, inteiramente
desembaracada das interpretacdes teoldgicas e misticas. Essa moral ndo é
apenas individual, mas também coletiva. O bem reinara sébre a Terra, afirma o
item 1.019 do “Livro dos Espiritos”, prevendo o advento de um ndévo mundo,
gue sera construido por uma humanidade regenerada. Caminhamos para Ia,
através de tddas as dificuldades e vicissitudes do presente. E é no presente
gue temos a oportunidade de preparar o futuro. A moral espirita se traduz,
assim, na pratica incessante do bem, Unica maneira de vivermos bem na
atualidade e criarmos o bem para o futuro.
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14
RELIGIAO EM ESPIRITO E VERDADE

1. O ESPIRITISMO E AS RELIGIOES — A posicéo do Espiritismo, em face
das religides, foi definida desde o principio, ou seja, desde a publicagao de “O
Livro dos Espiritos”. A terceira parte do livro tem o titulo de “Leis Morais”, e
comecga pela afirmacdo: “A lei natural € a lei de Deus”, que equivale ao
reconhecimento da unidade divina de t6das as leis que regem o Universo.
Note-se que Kardec e os Espiritos referem-se a lei de Deus no singular, como
lei Unica, e nela incluem as leis morais, no plural. Assim, as leis morais sdo
espécies de um género, que € a lei natural. Mas como esta ndo é a lei da
Natureza, e sim a lei de Deus, ndo estamos diante de uma concepg¢ao monista
natural, mas de uma concepcao monista de ordem ética. As religides, como
fenbmenos éticos, formas de educacdo moral das coletividades humanas, nada
mais sao do que processos diferenciados, segundo as necessidades
circunstanciais e temporais da evolugdo, pelos quais as leis morais se
manifestam no plano social.

Vejamos a explicagdo de Kardec, no comentario que féz ao item 617 de “O
Livro dos Espiritos”: “Entre as leis divinas, umas regulam o movimento e as
relacdes da matéria bruta: essas sao as leis fisicas; seu estudo pertence ao do-
minio da ciéncia. As outras concernem especialmente ao homem em si
mesmo, e as suas relacbes com Deus e com o0s seus semelhantes.
Compreendem as regras da vida do corpo, tanto quanto as da vida da alma:
essas sao as leis morais. Dessa maneira, o Espiritismo nos oferece a visao
global do Universo, num vasto sistema de relacfes, que unem tédas as coisas,
desde a matéria bruta até a divindade, ou seja, desde o plano material até o
espiritual. As religibes, nesse amplo contexto, sdo como fragmentacdes
temporarias do processo Unico da evolugdo humana.

Essa compreensado histérica permite ao Espiritismo encarar as religides,
ndo como adversarias, mas como formas progressivas do esclarecimento
espiritual do homem, que atinge na atualidade um momento critico, de
passagem para um plano superior. Dai a afirmagdo de Kardec, feita em “O
Livro dos Espiritos” e repetida em outras obras, particularmente em “O que é o
Espiritismo”, de que éste, na verdade, € o maior auxiliar das religides. Auxiliar
em que sentido? Primeiro, no sentido de fornecer as religides, entrincheiradas
em seus dogmas de fé, as armas racionais de que necessitam, para enfrentar o
racionalismo materialista, e especialmente as armas experimentais, com que
sustentar 0os seus principios espirituais diante das ciencias. Depois, no sentido
de que o Espiritismo ndo € nem pretende ser uma religido social, pelo que nao
disputa um lugar entre as igrejas e as seitas, mas quer apenas ajudar as
religibes a completarem a sua obra de espiritualizacdo do mundo. A finalidade
das religibes € arrancar o homem da animalidade e leva-lo a moralidade. O
Espiritismo vem contribuir para que essa finalidade seja atingida.

Nisto se repete e se confirma o que o Cristo declarou, a proposito de sua
prépria missdo, ao dizer que nao vinha revogar a lei e os profetas, mas dar-lhes
cumprimento. Como desenvolvimento natural do Cristianismo, o Espiritismo
prossegue nesse mesmo rumo. Sua finalidade ndo é combater, contrariar,
negar ou destruir as religides, mas auxilia-las. Para auxilia-las, porém, néo
pode o Espiritismo endossar 0s seus erros, 0 seu apégo aos formalismos
religiosos, a sua aderéncia as circunstancias. Porque tudo isso diminui e en-



114

fraquece as religides, expondo-as ao perigo do fracasso, diante das proprias
leis evolutivas, que impulsionam o homem para além das suas convenc¢des
circunstanciais. O Espiritismo, assim, ndo condena as religibes. Considera que
tédas elas sdo boas — 0 que é sempre contestado com violéncia pelo espirito
de sectarismo — mas pretende que, para continuarem boas, ndo estacionem
nos estagios inferiores, ja superados pela evolucdo humana.

Justamente por isso, o Espiritismo se apresenta, aos espiritos formalistas e
sectarios, como um adversario perigoso, que parece querer infiltrar-se nas
estruturas religiosas e mina-las, para destrui-las. Era o que parecia o
Cristianismo primitivo, para os judeus, gregos e romanos. Nado obstante, os
ensinos de Jesus ndo visavam a destruicdo, mas ao esclarecimento e a
libertacdo do pensamento religioso da época. Podem alegar os religiosos
atuais que os espiritas os combatem, as vézes com violéncia. O mesmo faziam
0s cristdos primitivos, em relacdo as religides antigas. Mas essa atitude
agressiva ndo decorre dos principios doutrinarios, e sim das circunstancias
sociais em que se encontram os inovadores, diante da tradicdo. Por outro lado,
€ preciso considerar que a agressividade das religides para com o Espiritismo é
uma constante historica, determinada pela propria natureza social das religibes
organizadas ou positivas. Nada mais compreensivel que o revide dos espiritas,
guando ainda néo suficientemente integrados nos seus proprios principios.

No capitulo segundo da terceira parte de “O Livro dos Espiritos”, item 653,
temos a explicacdo e a justificacdo da existéncia das religibes formalistas.
Kardec estuda, através de perguntas aos Espiritos, a lei de adoracao, que € o
fundamento e a razdo de ser de todo o processo religioso. Désse dialogo
resulta a posicao espirita bem definida:

“A verdadeira adoragao € a do coracdo.” Nao obstante, a adoragao exterior,
através do culto religioso, por mais complicado e material que éste se
apresente, desde que praticada com sinceridade, corresponde a uma
necessidade evolutiva dos espiritos a ela afeicoados. Negar a ésses espiritos a
possibilidade de praticarem a adoragcdo exterior, seria tdo prejudicial, quanto
admitir que os espiritos que ja superaram essa fase continuassem apegados a
cultos materiais. A cada qual, segundo as suas condi¢cfes evolutivas.

O principio da tolerancia substitui, portanto, no Espiritismo, o sistema de
intolerdncia que marca estranhamente a tradicdo religiosa. As religides,
pregando o amor, promoveram a discordia. Ainda hoje podemos sentir a
agressividade do chamado espirito-religioso, na intolerancia fanatica das
condenacgbes religiosas. Por isso, Kardec, esclareceu, em “O Evangelho
Segundo o Espiritismo”, que o principio religioso da doutrina ndo era o de
salvagcdo pela fé, e nem mesmo pela verdade, mas pela caridade. A fé é
sempre interpretada de maneira particular, como a dogmética de determinada
igreja a apresenta. A verdade é sempre condicionada as interpretacdes
sectarias. Mas a caridade, no seu mais amplo sentido, como a férmula do amor
ao proximo ensinada pelo Cristo, supera tbdas as limitacdes formais. A
salvagdo espirita ndo esta na adesdo a principios e sistemas, mas na pratica
do amor.

2. PANTEISMO ESPIRITA — Uma das acusacBes constantemente
formuladas ao Espiritismo pelos religiosos, e particularmente pelos tedlogos, é
a de panteismo. Segundo afirmam, de modo geral, o Espiritismo seria uma
concepcao materialista do mundo, por confundir o Criador com a Criacdo. J&
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vimos que essa acusacdo é infundada. Ao tratar da Filosofia Espirita,
verificamos que a cosmologia e a cosmogonia doutrinarias hdo permitem essa
confusdo. Anteriormente, verificamos que o préprio Kardec dedicou um capitulo
ao problema, em “O Livro dos Espiritos”, esclarecendo a posicdo do
Espiritismo. N&o obstante, convém analisarmos alguns aspectos da questéo,
para melhor definirmos 0 nosso pensamento a respeito.

Segundo a etimologia, e de acérdo com o emprégo tradicional do térmo,
panteismo é uma concepcdo monista do mundo, que pode ser traduzida na
expressdo: tudo é Deus. Espinosa foi o sistematizador filoséfico dessa
concepcao. Deus é a realidade Unica, da qual tédas as coisas ndo sdo mais do
que emanacdes. Mas existe 0 chamado panteismo materialista, ndo obstante a
contradicdo dos térmos. Segundo a concepgao de D’Holbach, por exemplo, a
realidade priméria € o Mundo, e Deus € a suma do Mundo, ou seja, o resultado
do conjunto de leis universais. Com razao se diz que nao se trata propriamente
de panteismo, apesar do emprégo tradicional da classificacdo. Essas duas
formas de panteismo séo rejeitadas pelo Espiritismo.

Kardec argumenta, no comentario ao item 16 de “O Livro dos Espiritos”,
que nao sabemos tudo o que Deus é, “mas sabemos o’que éle ndo pode ser’.
Forma precisa de definir a posicao espirita. Deus ndo pode ser confundido com
o mundo, da mesma maneira por que um artista ndo pode ser confundido com
as suas obras. Assim como as obras exprimem a inteligéncia e a intengéo
pessoal do artista, nas varias dire¢cdes seguidas pela sua inspiracdo, as obras
de Deus o revelam ao nosso entendimento, mas ndo podemos confundi-las
com o seu Autor. O Espiritismo, portanto, ndo pode ser considerado como
nenhuma forma de panteismo, no sentido absoluto que se déa ao térmo.

Apesar disso, podemos dizer que existe uma forma de panteismo-espirita,
se entendermos a palavra em sentido relativo. Essa forma, porém, nao é
privativa do Espiritismo. Aparece em tddas as concepcdes religiosas, pois
tédas as religides consideram universal a presenca de Deus, que se manifesta
na natureza inteira e “estd em tddas as coisas E conhecida a afirmagéo do
apostolo Paulo, de que vivemos em Deus e néle nos movemos. Essa férmula
encontra correspondéncia no pensamento grego € no pensamento romano: o

racionalismo dos primeiros e o juridismo dos segundos constituem sistemas
de leis universais, presididos por uma inteligéncia suprema. Quanto ao
judaismo, o providencialismo biblico € uma forma ainda mais efetiva de
panteismo conceitual. Mas fora do ambito da tradicdo ocidental vamos
encontrar a mesma concepcao, tanto nas religides indianas, quanto na prépria
religido-filosofica ou civil do confucionismo, bem como entre os egipcios, 0s
mesopotamicos e 0s perSas.

A presenca universal de Deus € uma forma relativa de panteismo, que nos
mostra 0 Universo em relagéo estreita com Deus, a Cria¢éo ligada ao Criador.
Mesmo no panteismo espinosiano, € necesario compreendermos o panteismo
de maneira mais conceitual do que real, ou seja, num plano antes teorico do
que pratico. Porque Espinosa fazia a distingdo entre o que chamava “natureza
naturata”, ou material, e “natureza naturans”, ou inteligente. Deus, para éle, era
esta ultima, o que pode ser entendido, do ponto de vista espirita, como uma
confusdo entre o principio-inteligente e Deus. Ou seja, Espinosa confundiu a
segunda hipostase do Universo, o Espirito, com a primeira, que é Deus. O
Espiritismo néo faz essa confusdo, admitindo apenas a imanéncia de Deus no
Universo, como consequéncia de sua propria transcendéncia.
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Néo é facil compreendermos ésse processo, sem uma definicdo dos
térmos. Mas quando procuramos examina-los, tudo se torna mais claro.
Imanente é aquilo que esta compreendido na propria natureza, como elemento
intrinseco, pertencente a sua constituicdo e determinante do seu destino.
Dessa maneira, 0 panteismo tem sido considerado uma teoria da imanéncia de
Deus. N&o obstante, a propria teologia catolica considera as aspiracfes
religiosas do homem como decorréncia da imanéncia de Deus na alma. E o
Cristianismo evangélico estabelece o principio da imanéncia de Deus em nos
mesmos. Como poderiamos entender, assim. a imanéncia daquilo que é
transcendente, que esta acima e além do mundo e dos homens?

Este problema tem provocado grande celeuma no campo teolégico, mas a
posicdo espirita € de tal maneira clara, que e podemos compreender sem
maiores dificuldades. Kardec a colocou em térmos de causa e efeito: ndo ha
efeito inteligente sem uma causa inteligente. Ora, se Deus é a inteligéncia
suprema e causa primaria de tddas as coisas, a transcendéncia de Deus é a
prépria causa da sua imanéncia. Ou seja: Deus, como criador, esta presente na
Criacao, através de suas leis, que representam ao mesmo tempo a ligacdo de
tédas as coisas ao seu poder e a possibilidade de elevacéo de tddas as coisas
a sua perfeicdo. A lei de evolucao explica a imanéncia, como consequéncia
l6gica e necessaria da transcendéncia. As disputas teoldgicas decorrem mais
do formalismo em que o problema é colocado, do que das dificuldades I6gicas
ou filosoficas existente no mesmo.

O panteismo-espirita ndo seria mais, portanto, do que a consideracédo da
presenca de Deus em tbdas as coisas, através de suas leis, e particularmente
na consciéncia humana. No item 626 de “O Livro dos Espiritos” vemos a
afirmacéo de que as leis divinas “estao escritas por tdda parte”. Esse o motivo
por que: “todos os homens que meditaram sbGbre a sabedoria puderam
compreendé-las e ensina-las”. Reafirma ainda ésse item: “Estando as leis
divinas escritas no livro da Natureza, o homem pdde conhecé-las sempre que
desejou procura-las. Eis porgue os seus principios foram proclamados em
todos os tempos, pelos homens de bem, e também porque entramos 0s seus
elementos na doutrina moral de todos os povos saidos da barbarie, mas
incompletos, ou alterados pela ignoréncia e a supersticdo.” O relativismo pan-
teista estd bem claro nesta proposicao.

A presenca de Deus, e portanto a sua imanéncia, ndo se restringe a
consciéncia humana, mas estende-se a tdda a natureza. Tédas as religides
admitem ésse principio, de uma ou de outra forma, principalmente quando
pretendem oferecer as provas da existéncia de Deus. O Espiritismo o
esclarece, de maneira simples e precisa, retirando-o da névoa das discussdes
teoldgicas e colocando-o sob a luz dos principios l6gicos. Ainda neste terreno
controvertido, como vemos, o Espiritismo se apresenta com todo o seu poder
de esclarecimento.

3. TEOLOGIA ESPIRITA — Falar de teologia espirita é escandalizar alguns
setores doutrinarios, que s6 compreendem o Espiritismo como filosofia de
bases cientificas e consequéncias morais. Mas num curso de introducéo doutri-
naria ndo podemos fazer concessdes nesse terreno. A palavra teologia tem um
sentido etimoldgico e usual bastante conhecido e claro: é a Ciéncia de Deus,
ou, numa interpretacdo mais humilde, o estudo de Deus. Nao importa que a
tradicdo catolica a considere como a Ciéncia de Deus revelada pelo Cristo e
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conservada pela Igreja. Lalande a define assim: “Ciéncia de Deus, de seus
atributos e de suas relagbes com o mundo e o homem.” Nessa acepcgao
filoséfica e que ela nos interessa, do ponto de vista espirita, e que dela nao
podemos prescindir, para um conhecimento geral da doutrina.

Ja vimos que o “Livro dos Espiritos’ comega pela definicdo de Deus, e portanto
como um tratado teoldgico. Sua primeira pergunta é esta: “O que é Deus?”’ E a
primeira resposta dada pelos Espiritos estd formulada como a pedra angular da
teologia espirita: “Deus € a inteligéncia Suprema, causa primaria de tddas as
coisas.” Todo o primeiro capitulo do livro basico do Espiritismo € dedicado ao
estudo de Deus. Um capitulo teoldgico, portanto. Mas ndo ficamos nisso. A
teologia espirita se estende por tdda a codificacdo. E nem poderia ser de outra
maneira, uma vez que o Espiritismo, na sua condicéo de filosofia espiritualista,
tem por fundamento a existéncia de Deus e suas relacdes com o homem.

Apos a afirmagao da existéncia, o “Livro dos Espiritos” trata do problema
dos atributos de Deus. A seguir, das relagbes de Deus com 0 mundo e com 0s
homens. Esse problema das relagdes vai ser amplamente desenvolvido por
Kardec, ndo s6 na continuidade do livro basico, mas também nas demais obras
da Codificacdo. Ha alguns livros escritos especialmente para esclarecer o
assunto, como “O Evangelho Segundo o Espiritismo”, “A Génese, os Milagres e
as Predigdes” e O Céu e o Inferno”. Livros teoldgicos, no pleno sentido da
definicdo de Lalande, que nos dao tbda a estrutura de uma teologia racional,
abrindo perspectivas para desenvolvimentos em varias direcfes: o estudo da
concepcao de Deus através dos tempos; das relagdes dessa concepgdo com a
moral; do desenvolvimento do ateismo e do sentimento religioso ho mundo
moderno; das possibilidades espiritas da compreensdao de Deus e do
desenvolvimento da mistica espirita, ou seja, da experiéncia psicologica da
prece e do consequente desenvolvimento do sentimento de Deus entre 0s
espiritas; dos atributos de Deus em relacdo com 0 processo evolutivo; e assim
por diante.

Vemos, pela simples citacdo dessas possibilidades, que dois problemas
fundamentais da teologia classica foram postos de lado: o da natureza de Deus
e o da Criacdao do Mundo. Realmente, ésses problemas sédo considerados pelo
Espiritismo como limitrofes do incognoscivel. Nesse ponto, alids, o Espiritismo
coincide com a posicdo de Espinosa, para quem Deus possuia dois atributos
que conhecemos: 0 espirito e a matéria, e muitos outros que escapam as
nossas possibilidades de conhecimento. Mas nao € por ndo tratarmos désses
problemas que podemos negar a existéncia de uma teologia espirita, racional,
e livre do espirito de sistema, como afirmava Kardec, a respeito da filosofia
espirita.

A teologia espirita €, portanto, a parte da doutrina que trata de Deus, que
procura estuda-lo, dentro das limitacbes da nossa capacidade cognitiva.
Comeca com um axioma: a existéncia de Deus. Mas éste axioma se evidencia
de maneira matematica, por uma sequéncia légica que podemos seguir nesta
afirmacao: “Deus existe, ndo o podeis duvidar, e isso € o essencial.” (ltem 14
do “Livro dos Espiritos”.) Analisando esta assertiva, encontramos 0 seguinte:
1°) a afirmacao pura e simples de Deus, como verdade suprema, que antecede
a nossa razao e a ela se imp0de; 2°) a afirmacéo de um atributo de Deus, que &
a sua existéncia, ou seja a sua imanéncia; 3°) a afirmacdo de que néo
podemos duvidar déle e de sua existéncia, hdo porque estejamos proibidos de
fazé-lo, mas porque ha uma impossibilidade légica de duvidar; 4°) a afirmacéo
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de que “isso € o essencial’, ou seja, de que, no nosso estado atual de
evolucdo, ndo precisamos de mais do que essa compreensao, que nos basta.

Poderiamos argumentar que essa posicdo teoldgica éabsurda,
principalmente quando falamos de uma teologia racional. Partimos de um
dogma de fé, que se impde a nossa consciéncia. Nao se trata, porém, de um
dogma de fé, e sim de um axioma matematico. As coisas evidentes se impdem
pela sua propria evidéncia. Nao podemos negar a existéncia de Deus, porque,
como dizia Descartes, isso equivaleria a negar a existéncia do sol em nosso
sistema planetario. Muito antes dos homens saberem o que era o sol, ndo
podiam nega-lo. E hoje mesmo continuamos cercados de evidéncias que
escapam a nossa inteligéncia. Apesar do grande avanco das ciéncias da vida,
nao sabemos o que é a vida. E tbédas as ciéncias partem sempre de axiomas,
de evidéncias que lhes servem de base, e sObre as quais constroem 0s seus
sistemas racionais, como as religides constroem a sua dogmatica. A posicao
espirita, portanto, nada tem de estranho. Esta perfeitamente enqladrada nos
limites gerais do conhecimento humano, sujeita aos mesmos principios que
regem o desenvolvimento das ciéncias, da filosofia e das religides.

A teologia espirita implica ainda a existéncia da revelacdo. Nas relactes
entre Deus e 0 homem existe a possibilidade do dialogo, O homem pode
receber informacfes de Deus a respeito de problemas que a sua razdo nao
alcanga. o que vemos no item 20 de “O Livro dos Espiritos”, quando Kardec
pergunta se € possivel a revelacdo de coisas que escapam a investigacao
cientifica. Os Espiritos respondem:

“Sim, se Deus o julgar util, pode revelar aquilo que a ciéncia ndo consegue
apreender.” E Kardec comenta: “E através dessas comunicagdes que o homem
recebe, dentro de certos limites, o conhecimento do seu passado e do seu
destino futuro.” Mas, por outro lado, existe a revelacdo humana, aquela que
nao é uma oferta de Deus ao homem, mas uma conquista déste, através de
sua evolucao. “A ciéncia |he foi dada para o seu adiantamento em todos os
sentidos”, afirma o item 19, e Kardec reafirma em “A Génese”, capitulo pri-
meiro, essa duplicidade da revelagdo, considerada do ponto de vista espirita.
Assim, pela sua prépria natureza, ao mesmo tempo divina e humana, a teologia
espirita confirma a sua racionalidade.

4. CRISTIANISMO E ESPIRITISMO — A religido espiritual se define pela
superacdo do social. Johann Heinrich Pestalozzi, mestre de Kardec,
considerava a existéncia de trés tipos de religido: a animal ou primitiva, a social
ou positiva, e a espiritual ou moral. A esta Ultima preferia chamar simplesmente
moralidade, a fim de ndo confundi-la com as duas formas anteriores. Kardec
recebeu dos Espiritos a confirmagao dessa teoria pestalozziana. Todo o “Livro
dos Espiritos” a confirma, ensinando uma religido pura, desprovida de
exlgencias materiais para o0 culto, de investiduras sacerdotais, e
consequentemente de organizacdo social em forma de igreja. As
comunicacdes particulares que Kardec recebia, como ja vimos, e que figuraram
posteriormente em “Obras Pdstumas”, acentuavam a importancia espiritual da
nova doutrina, como restabelecimento do Cristianismo em espirito e verdade.
Em “O Evangelho Segundo o Espiritismo” o problema foi esclarecido em
definitivo.

No item 673 de “O Livro dos Espiritos”, vemos como o problema da religiao
espiritual é colocado pelos Espiritos, de maneira incisiva, condenando o apégo
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as exterioridades. E a seguinte a resposta dada a uma pergunta de Kardec:

“‘Deus abengoa sempre os que praticam o bem. Amparar os pobres e os
aflitos € o melhor meio de o homenagear. Ja vos disse, por isSso mesmo, que
Deus desaprova as cerimbnias que fazeis para as vossas preces, pois ha muito
dinheiro que poderia ser empregado mais inutiimente do que o e. O homem
gue se prende a exterioridade e ndo ao coracdo, éum espirito de vista estreita:
julgai se Deus deve se importar mais com a forma do que com o fundo.”

No capitulo nono das “Conclusdes” de O Livro dos Espiritos € o préprio
Kardec quem declara: “Jesus veio mostrar aos homens a rota do verdadeiro
bem. Por que o enviara para relembrar a sua lei esquecida, ndo enviaria hoje
os Espiritos, para novamente a lembrarem, e de maneira mais precisa, agora
gue os homens a esquecem, para tudo sacrificarem ao orgulho e a cupidez?
Quem ousaria por limites ao poder de Deus e determinar os seus caminhos?
Quem dira que os tempos preditos ndo sdo chegados, como o afirmam os
Espiritos, e que nao alcancamos aquéles em que as verdades mal
compreendidas, ou falsamente interpretadas, devem ser ostensivamente
reveladas ao género humano, para acelerar o seu adiantamento?”

No item 625 vemos a ligacao direta que “O Livro dos Espiritos” estabelece
entre Cristianismo e Espiritismo. Os Espiritos apontam Jesus como o modélo
gue o homem deve seguir na terra, e Kardec comenta, de maneira incisiva:

“Jesus € para o homem o tipo da perfeicdo moral a que a humanidade pode
pretender na terra. Deus né-lo oferece como o mais perfeito modélo, e a
doutrina que éle ensinou éa mais pura expressao da sua lei, porque éle estava
animado do espirito divino, e foi o ser mais puro que ja apareceu sObre a terra.”

A seguir, no item 627, a ligacdo historica e espiritual se completa pela voz
dos Espiritos: “ O ensino de Jesus era frequentemente alegoérico, em forma de
parabolas, porque éle falava de acérdo com a época e os lugares. Faz-se hoje
necessario que a verdade seja inteligivel para todos. E preciso, pois, explicar e
desenvolver essas leis, tdo poucos sdo 0s que as compreendem, € menos
ainda os que as praticam. Nossa missédo é a de espertar 0os olhos e 0s ouvidos,
para confundir os orgulhosos e desmascarar os hipdcritas: os que afetam
exteriormente a virtude e a religido, para ocultar as suas torpezas. O
ensinamento dos Espiritos deve ser claro e sem equivocos, a fim de que
ninguém possa pretextar ignorancia, e cada um possa julga-lo e aprecia-lo com
sua propria razdo. Estamos encarregados de preparar o Reino de Deus
anunciado por Jesus, e por iSso é necessario que ninguém possa interpretar a
lei de Deus ao sabor das suas paixdes, nem falsear o sentido de uma lei que &
téda amor e caridade.”

O Espiritismo aparece, nesse trecho de “O Livro dos Espiritos”, como o
continuador natural do Cristianismo, confirmando o0 que estudamos
anteriormente a respeito. Sua missao é a de restabelecer o ensino do Cristo e
efetiva-lo nos coragdes e nas consciéncias, ja& amadurecidas pela evolugao,
preparando assim o Reino de Deus, ou seja, levando o Cristianismo as suas
tltimas consequéncias. Assim, quando Kardec nos apresenta o Espiritismo
como a religido em espirito e verdade, porque sendo o cumprimento da
promessa do Consolador, em “O Evangelho Segundo o Espiritismo”, nada mais
faz do que confirmar o que ja havia sido anunciado em “O Livro dos Espiritos”.

No capitulo sexto de “O Evangelho Segundo o Espiritismo”, comentando o
advento do Consolador, Kardec assinala:

“Assim, o Espiritismo realiza o que Jesus disse do Consolador Prometido:
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conhecimento das coisas, que faz o homem saber de onde vem, para onde vai
e porgue esta na terra; reevocacao dos verdadeiros principios da lei de Deus; e
consolacédo pela fé e pela esperanga.” A analise désse pequeno trecho oferece-
nos, ao mesmo tempo, a confirmacgao da ligacao histérica entre o Cristianismo
e o Espiritismo, e os tracos caracteristicos da religido em espirito e verdade.

O Consolador vem para esclarecer os homens, e. assim consola-los
através do conhecimento. Religido sem dogmas, sem culto exterior, sem
sacerdocio, sem apégo material, sem intencdo de dominio politico e social,
pode explicar livremente ao homem que éle € um espirito em evolucéo, respon-
savel direto pelos seus atos, e portanto pelos seus fracassos ou as suas
vitérias. Pode dizer-lhe que, tendo vindo do mundo espiritual, voltara a ésse
mundo apds a vida terrena, tdo naturalmente como as borboletas se livram dos
casulos, e l4 respondera pelos seus erros e os acertos, sem a mediacao de
sacramentos ou cerimbnias materiais de espécie alguma. Sua permanéncia na
terra pode também ser explicada sem alegoria, pela simples necessidade da
evolucéao espiritual.

A reevocacao dos verdadeiros principios da lei de Deus equivale ao
restabelecimento dos ensinos do Cristo. A palavra francesa do texto original €
‘rappel”, que tem sido traduzida por “lembranca”. A tradug¢ao mais fiel € a que
oferece a idéia de restabelecimento, como o faz a palavra reevocacdo. Essa
idéia estd de acbérdo com o texto de Kardec e com a promessa do texto
evangélico. Reevocar os verdadeiros principios € relembrar, ndo apenas
lembrar: “tudo aquilo que vos ensinei’, segundo a expressdo do Evangelho de
Jodo. Relembrados os principios esquecidos, deturpados pela ignorancia e a
vaidade humanas, a religido espiritual se restabelecer em sua plenitude.

A consequéncia désse processo € naturalmente o restabelecimento da fé e
da esperanca. A fé, ndo mais dogmatica, fruto de uma imposicdo autoritaria,
mas racional, e portanto consciente, como decisao livre do homem. E, por fim,
a esperanca na vida futura, que se apresenta como oportunidade renovada de
reencetar o progresso espiritual. A “moralidade” de Pestalozzi se afirma,
através das palavras do seu discipulo Rivail, no plano superior do ensino
espiritual, como a forma mais pura de religido: aquela em que o homem age
com plena consciéncia dos seus deveres, livre de ameacas e coacdes, ciente
de que é éle mesmo o construtor do seu futuro.

O conceito de religido espiritual, atualmente, jA& ndo mais requer a
diferenciacdo que Pestalozzi adotou. No tempo de Kardec ainda era
necessario, principalmente numa obra de divulgagdo, como “O Livro dos
Espiritos”, evitar a palavra “religiao”. Hoje, a definigao filoséfica de religido
superou as confusdes anteriormente reinantes, O trabalho de Bergson sbbre as
fontes da moral e da religido colocou o problema em térmos claros. A “religido
estatica” de Bergson e a religidao social de Pestalozzi, como a “religiao
dinamica” é a religido espiritual, ou moralidade.

A prova das raz0es por que Kardec evitou a palavra religido, para definir o
Espiritismo, nos é dada pela sua prépria confissdo, no discurso que pronunciou
na Sociedade Espirita de Paris, a primeiro de novembro de 1868: “Por que
entdo declaramos que o Espiritismo ndo é uma religido? Porque s6 temos uma
palavra para exprimir duas idéias diferentes, e porque, na opinido geral, a
palavra religido é inseparavel da palavra culto: revela exclusivamente uma idéia
de forma, e o Espiritismo ndo € isso. Se o Espiritismo se dissesse uma religido,
0 publico s6 veria néle uma nova edi¢cdo, uma variante, se assim nos
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quisermos expressar, dos principios absolutos em matéria de fé, uma classe
sacerdotal com seu cortejo de hierarquias, de cerimdnias e de privilégios; o
publico ndo o separaria das idéias de misticismo e dos abusos contra 0s quais
sua opiniao se tem levantado tantas vezes.

Essas palavras de Kardec, ao mesmo tempo afirmam a natureza religiosa
do Espiritismo, ja implicita na propria Codificacdo, e negam a possibilidade de
sua transformacé@o em seita formalista. A religido-espirita reafirma, assim, pelas
declaracdes do proprio Codificador, o seu sentido e a sua natureza espirituais,
ja evidentes no contexto doutrinario.
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15
MUNDO DE REGENERACAO

1. HUMANIDADE COSMICA — Agquilo que h& cem anos parecia uma
simples utopia, ou a alucinacdo de um visionario, hoje ja se tornou admitido até
mesmo pelos mais fortes redutos da tradicdo terrena. A evolugdo acelerou-se
de tal forma, no transcorrer déste século, a partir da publicacao de “O Livro dos
Espiritos”, que o sonho de uma humanidade césmica parece prestes a mostrar-
nos a sua face real, através das conquistas da ciéncia. Nossos primeiros v6os
nas vastiddes espaciais alargaram as perspectivas da vida humana, ao mesmo
tempo que as investigacfes do cosmos modificaram a posicéo dos cientistas e
dos proprios setores religiosos mais tradicionais. Admite-se a existéncia de
mundos habitados, em nosso sistema e fora déle, e a possibilidade do
estabelecimento de um préximo intercambio entre as esferas celestes.

“O Livro dos Espiritos” ja afirmava, desde meados do século dezenove, que
0 cosmos esta povoado de humanidades. E Kardec inaugurou as relacdes
interplanetarias conscientes, através das comunica¢cdes mediunicas, obtendo
informacdes da vida em outros globos do nosso préprio sistema solar. Na
seccao “Palestras Familiares de Além-Tumulo”, da Revue Spirite”, Kardec
publicou numerosas conversagdes com habitantes de outros planétas, alguns
déles, como Mozart e Pallissy, emigrados da Terra para mundos melhores.
Todo o capitulo terceiro da primeira parte de “O Livro dos Espiritos” refere-se
ao problema da criacdo e da formacdo dos mundos, contendo, do item 55 ao
58, os periodos anunciadores da “Pluralidade dos Mundos”.

Os Espiritos afirmaram a Kardec que todos os mundos sdo habitados. A
audacia da tese parece temeraria, e esta ainda muito longe de ser admitida.
Mas é evidente que em parte ja esta sendo aceita por todo o mundo civilizado.
Por outro lado, a condicdo fundamental para a sua aceitacdo ja foi também
admitida: a de que as formas de vida variam ao infinito, de mundo para mundo,
uma vez que a constituicdo dos proprios globos é também a mais variada
possivel. Hoje, nos paises cientificamente mais adiantados, como os Estados
Unidos e a RuUssia, fazem-se experiéncias de laboratério para o estudo da
astrobiologia. As sondas espaciais, por sua vez, demonstraram a existéncia de
vida microscépica nas mais distantes regides do espaco, e 0 exame de
aerolitos vem demonstrando que as pedras estelares trazem para a terra restos
de fosseis desconhecidos.

Concomitantemente com ésses progressos, nha propria Terra as
investigagdes cientificas se ampliaram, revelando através da Fisica, da Biologia
e da Psicologia, novas dimensdes da vida. A Fisica Nuclear, a Bibnica, a
Cibernética e a Parapsicologia modificam a nossa posi¢cdo diante dos pro-
blemas do mundo e da vida. Os parapsicélogos demonstram a existéncia de
um substrato extrafisico na mente humana, e portanto na constituicdo do
homem, ao mesmo tempo que os fisicos nucleares revelam a natureza
energética da matéria. Nossas concep¢fes vao sendo impulsionadas
irresistivelmente além do dominio fisico, em todos os sentidos. A humanidade
multipla, de natureza cosmica, habitando dimensdes desconhecidas, ja n&o
parece mais uma utopia ou uma simples alucinagé&o.

No item 55 de “O Livro dos Espiritos” encontramos esta afirmacdo, em
resposta a pergunta de Kardec s6bre a habitabilidade de todos os mundos:
“Sim, e 0 homem terreno esta bem longe de ser, como acredita, o primeiro em
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inteligéncia, bondade e perfeicdo. Ha, entretanto, homens que se julgam
espiritos fortes e imaginam que éste pequeno globo tem o privilégio de ser
habitado por séres racionais. Orgulho e vaidade! Créem que Deus criou o
Universo somente para éles.” No item 56 vemos esta antecipagédo: a cons-
tituicdo dos diferentes mundos ndo se assemelha. E no item 57, a explicacéo
de que os mundos mais distantes do sol tém outras fontes de luz e calor, que
ainda ndo conhecemos.

A tese da pluralidade dos mundos habitados leva-nos imediatamente ao
conceito de solidariedade césmica. No item 176 encontramos a afirmacao de
que: “todos os mundos sdo solidarios”. Esta solidariedade se traduz pelo
intercAmbio reencarnatério. Os espiritos mudam de globos, de ac6rdo com as
necessidades ou conveniéncias de seu processo evolutivo. Essas migracoes,
entretanto, ndo séo feitas ao acaso, mas segundo as leis universais da
evolucdo. Cada mundo se encontra num determinado grau de
aperfeicoamento. Suas portas serdo franqueadas aos espiritos, na proporcéo
em que éstes vao, por sua vez, atingindo graus superiores em sua evolucao
pessoal. Como os homens, nas relagfes internacionais, espiritos superiores
podem reencarnar-se em mundos inferiores, cumprindo missodes civilizadoras.
Da mesma maneira, espiritos de mundos inferiores podem estagiar em mundos
superiores se estiverem em condicdes para isso, e voltar aos seus globos, para
ajuda-los a melhorar.

A humanidade césmica € solidaria, e a civilizacdo césmica € infinitamente
superior ao nosso pobre estagio terreno, de que tanto nos vangloriamos. Ha
mundos de densidade fisica fora do alcance dos nossos sentidos, habitados
por humanidades que nos pareceriam fluidicas, e que ndo obstante sdo, no
plano em que se encontram, concretas e definidas. Humanidades felizes, que
se utilizam de corpos leves e habitam regifes paradisiacas, numa estrutura
social em que prevalecem o bem, o amor e a paz, o perfeito entendimento
entre as criaturas. Humanidades livres da escraviddo dos instintos animais e
dos corrosivos morais do egoismo e do orgulho, que infelicitam os mundos
inferiores.

“A vida dos Espiritos, no seu conjunto, segue as mesmas fases da vida
corpérea”, ensina Kardec, no comentario que faz ao item 191 de “O Livro dos
Espiritos”. Os espiritos passam gradativamente “do estado de embrido ao de
infancia, para chegarem, por uma sucessao de periodos, ao estado de adulto,
gue € o da perfeicdo, com a diferenca de que nesta ndo existe o declinio nem a
decrepitude da vida corporea”. Assim, as concepgdes geocéntricas de céu e in-
ferno, como premio ou castigo eternos de uma curta existéncia num pequeno
mundo inferior, sdo substituidas pela compreensdo copérnica da vida universal
e do progresso infinito para tddas as criaturas. Bastaria esta rapida visdo da
humanidade cosmica para nos mostrar como ainda estamos, infelizmente,
distantes de uma assimilagdo perfeita da Doutrina Espirita. Quando
conseguirmos compreender integralmente esta cosmo-sociologia e suas
imensas consequéncias, estaremos a altura do Espiritismo.

2. DESTINACAO DA TERRA — Os Espiritos explicam, no capitulo terceiro
da primeira parte de “O Evangelho Segundo o Espiritismo: “A qualificacao de
mundos inferiores e mundos superiores € antes relativa que absoluta. Um
mundo € inferior ou superior em relacdo aos que estdo abaixo ou acima déle,

na escala progressiva.” A medida cosmica é a evolugdo. “Embaixo” e “em cima”
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sdo expressdes graduais, e nao locais. A terra ja foi um mundo inferior, quando
habitado pela humanidade primitiva que nela se desenvolveu. O seu progresso
foi ainda incentivado por migracdes de espiritos, realizadas em massa, no
momento em que um mundo distante conseguiu subir na escala dos mundos.
Seus “residuos evolutivos” foram entdo transferidos para o nosso planéta.
Criaturas superiores aos habitantes terrenos, exilados na Terra, deram-lhe
extraordinério impulso evolutivo. Assim, ela passou de mundo primitivo para a
categoria de mundo de expiacdes e provas.

Essa é a condicdo atual da Terra. Mas €, também, a condicdo que ela esta
prestes a deixar, a fim de elevar-se acategoria de mundo de regeneracao.
Vejamos, porém, como explicar o nosso estagio atual. Ensina “O Evangelho
Segundo o Espiritismo”, no capitulo citado: “A superioridade da inteligéncia de
um grande numero de habitantes indica que ela ndo é um mundo primitivo,
destinado a encarnacdo de Espiritos ainda saidos das maos do Criador. As
qualidades inatas que éles revelam sdo a prova de que ja viveram, e de que
realizaram algum progresso. Mas também o0s numerosos vicios a que se
inclinam sé@o o indice de uma grande imperfeicdo moral. Eis porque Deus o0s
colocou numa terra ingrata, para ai expiarem as suas faltas, através de um
trabalho penoso e das misérias da vida, até que meregcam passar para um
mundo mais feliz.”

Ao mesmo tempo, Espiritos ainda na infancia evolutiva, e Espiritos de um
grau intermediario, mesclam-se as coletividades em expiacdo. Representamos
uma mistura de exilados e populagéo aborigine. Os antigos habitantes do mun-
do primitivo convivem com os imigrantes civilizadores. Mas éstes mesmos
civilizadores ainda sédo bastante imperfeitos, e realizam sua missédo expiando
as faltas cometidas em outros mundos. A explicagdo prossegue: “A Terra nos
oferece, portanto, um dos tipos de mundos expiatérios, de que as variacdes
sao infinitas mas que tém por carater comum o de servirem de lugar de exilio
para os Espiritos rebeldes a lei de Deus. Nesses mundos, os Espiritos tém de
lutar a0 mesmo tempo com a perversidade dos homens e contra a incleméncia
da natureza, duplo e penoso trabalho, que desenvolve simultaneamente as
qualidades do coracdo e as da inteligéncia. E assim que Deus, na sua
bondade, transforma o proprio castigo em proveito do progresso do Espirito.”

Esta bela comunlcacao € assinada por Santo Agostinho, que usa o titulo de
santo para fins de identificacdo. A seguir, com a mesma assinatura, temos uma
mensagem sbbre a condicdo do mundo em que 0 nosso planéta se transfor-
mara: 0 mundo de regeneragdo. Estes mundos, explica o Espirito: “servem de
transicdo entre os mundos de expiagcao e os mundos felizes”. Sao, portanto,
simples escalas de aperfeicoamento, na cadeia universal dos mundos.
Prossegue a informacao espiritual: “Nesses mundos, sem dadvida o homem
esta ainda sujeito as leis que regem a matéria. A humanidade experimenta as
vossas sensacgdes e 0s vossos desejos, mas livre das paixdes desordenadas
que vos escravizam. Estas frases traduzem uma bem-aventuranga com que ha
muito sonhamos: “A palavra amor esta gravada em tddas as frontes; uma
perfeita equidade regula as relagbes sociais.

N&o estamos diante de uma humanidade perfeita, mas apenas de um grau
de evolucdo superior ao nosso. O homem ainda € falivel, sujeito a se deixar
levar por residuos do passado, arriscando-se a cair de nébvo em mundos
expiatorios para enfrentar provas terriveis. Quem nao verifica o realismo desta
descrigdo, comparando o nosso desenvolvimento atual com o nosso passado,
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e verificando as diretrizes do progresso terreno? Os Espiritos ndo anunciam
uma transicado miraculosa, mas uma transformacéo progressiva do mundo, que
ja estd em plena realizacdo. Nosso mundo de regeneracdo serd mais ou
menos feliz, segundo a nossa capacidade de construi-lo. O homem terreno
atingiu o grau evolutivo que |lhe permite responder plenamente pelas suas
acOes. Deus respeita 0 seu livre-arbitrio, para que éle possa aumentar a sua
responsabilidade.

No mesmo capitulo citado, e com a mesma assinatura espiritual
encontramos ainda éstes esclarecimentos. “Acompanhando o progresso moral
dos séres vivos, os mundos por éles habitados progridem materialmente.
Quem pudesse seguir um mundo em suas diversas fases, desde o instante em
que se aglomeraram 0s primeiros atomos da sua constituicdo, vé-lo-ia
percorrer uma escala incessantemente progressiva, mas através de graus
insensiveis para cada geracédo, e oferecer aos seus habitantes uma morada
mais agradavel, a medida que éles mesmos avancam na via do progresso.
Assim marcham paralelamente o progresso do homem, o dos animais seus
auxiliares, dos vegetais e das habitagBes, porque nada € estacionario na
natureza. Quanto esta idéia € grande e digna do Criador! E quanto, ao
contrario, é pequena e indigna de seu poder, a que concentra a sua solicitude e
a sua providéncia sbbre o imperceptivel grao de areia da Terra e restringe a
humanidade aos poucos homens que a habitam!”

Esta concepcao cosmica ndo é grandiosa apenas no seu aspecto exterior,
mas também e principalmente no seu sentido subjetivo, e, portanto, profundo.
O que mais se afirma, em tdda a sua extensao, é o principio de liberdade e de
responsabilidade humanas. Os Espiritos, que sao as criaturas humanas,
encarnadas ou ndo, aparecem como os artifices do seu proprio destino pessoal
e coletivo, e como os demiurgos platbnicos que modelam os mundos. Deus
Ihes oferece a matéria-prima das construcfes, mas sao éles os que constroem,
com inteira liberdade — dentro das limitacbes naturais das condi¢cdes de vida
em cada plano — cometendo crimes ou praticando atos de justica, bondade e
heroismo, para colherem os resultados de suas préprias acoes.

O sentido ético dessa concepcdo € revolucionario. Deus ndo esta, diante
dela, em nenhuma das duas posicbes classicas do persamento filoséfico e
religioso: nem como o Ato Puro de Aristételes, indiferente ao Mundo, nem
como o Jeovad humanissimo da Biblia, comandando exércitos e dirigindo as
acbes humanas. S6 mesmo a sintese cristd do Deus Pai, velando
paternalmente pelos filhos, corresponde a sua grandeza. E é justamente essa
sintese que se corporifica na idéia de Deus da concepcéo espirita. Mas, como
até hoje, o Deus Pai do Cristianismo ndo se efetivou entre os homens, o
Espiritismo o0 apresenta em novas dimensdes, promovendo a sua revolugao
ética no mundo em transigao.

3. ORDEM MORAL — E precisamente a revolucdo ética do Espiritismo
que estabelecerd a ordem moral do mundo de regeneracdo. Aquilo que hoje
chamamos ordem social, porque baseada nas relacdes de sociedades que im-
plicam transacgfes utilitarias, sera de tal maneira modificada, que poderemos
mudar a sua designacdo. A humanidade regenerada, embora ainda nao tenha
atingido a perfeicdo relativa dos mundos felizes, vivera numa estrutura de
relacdes de tipo moral. Os val6res pragmaticos serdo substituidos naturalmente
pelos valéres morais, porque o homem n&o mais valer4 pelo que possui, em
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dinheiro, propriedades ou poder politico, mas pelo que revela em capacidade
intelectual e aprimoramento espiritual.

A dindmica social da caridade, que o Espiritismo hoje desenvolve
ativamente, em nosso mundo de provas e expiacdes, tem por finalidade romper
0 egocentrismo social dos individuos atuais, para em seu lugar fazer
desabrochar o altruismo moral, que caracterizara o cidaddo do futuro. Mesmo
no meio espirita, muitas pessoas ndo compreendem o sentido da filantropia
espirita, entendendo que ela se confunde com os remendos de consciéncia das
esmolas dos ricos. A verdade, porém, € que a caridade é o Unico antidoto
eficaz do egoismo, ésse corrosivo psiquico, que envenena 0s espiritos e tdda a
sociedade. A prética da caridade é o aprendizado necessario do altruismo, € o
treinamento moral das criaturas em expiacdo e prova, com vistas ao mundo de
regeneracao.

Vemos no item 913 de “O Livro dos Espiritos” essa colocacédo precisa do
problema: “Estudai todos os vicios, e vereis que no fundo de todos existe o
egoismo. Por mais que luteis contra éles, ndo chegareis a extirpa-los, enquanto
ndo os atacardes pela raiz, enquanto nado lhes houverdes destruido a causa.
Que todos os vossos esforcos tendam para ésse fim, porque néle se encontra
a verdadeira chaga da sociedade. Quem nesta vida quiser se aproximar da
perfeicdo moral, deve extirpar do seu coracdo todo sentimento de egoismo,
porque 0 egoismo é incompativel com a justica, o amor e a caridade: éle
neutraliza tddas as outras qualidades.”

Mas a pratica da caridade ndo pode limitar-se a criagcdo de servicos de
assisténcia. A caridade espirita ndo é paternalista, mas fraterna. Nao pode
traduzirse em protecionismo, mas em ajuda mutua: a mao que distribui nao
socorre apenas, porque também recebe. S6 hd uma paternidade: a de Deus.
Sob ela, desenvolve-se a fraternidade humana, com deveres e direitos
reciprocos. No capitulo 15° de “O Evangelho Segundo o Espiritismo”, item 5,
encontramos esta exposicdo do problema: “Caridade e humildade sido as
Gnicas vias de salvacao; egoismo e orgulho, as de perdi¢cdo. Este principio €
formulado em térmos precisos nas seguintes frases: Amaras ao Senhor teu
Deus de todo o teu entendimento, e ao teu proximo como a ti mesmo: tbda a lei
e os profetas se resumem nesses dois mandamentos.” E para que ndo hou-
vesse equivoco na interpretacdo do amor de Deus e do préximo, acrescenta-
se: “E eis 0 segundo mandamento, semelhante ao primeiro.” Quer dizer que
nao se pode verdadeiramente amar a Deus sem amar ao proximo, nem amar
ao proximo sem amar a Deus, de maneira que tudo o que se faz contra o
préximo, contra Deus se faz. Nao se podendo amar a Deus sem praticar a
caridade para com o proximo, todos os deveres do homem se resumem nesta
maxima: Fora da caridade n&o ha salvagéo.”

“O Livro dos Espiritos”, em seu item 917, da-nos a chave dessa relacao,
explicando: “De tddas as imperfeigdes humanas, a mais dificil de desenraizar é
0 egoismo, porque se liga a influéncia da matéria, da qual o homem ainda
muito préximo da sua origem, nao pode libertar-se. Tudo concorre para entreter
essa influéncia: suas leis, sua organizacao social, sua educacéo. O egoismo se
enfraquecera com a predominancia da vida moral sébre a material, e sobretudo
com a compreensao que o Espiritismo vos da, quanto ao vosso estado futuro
real, ndo desfigurado pelas ficcbes alegodricas. O Espiritismo bem
compreendido, quando estiver identiicado com 0s costumes e as crengas,
transformara os habitos, as usancas e as rela¢des sociais, O egoismo se funda



127

na importancia da personalidade. Ora, o Espiritismo bem compreendido, repito-
0, faz ver as coisas de tdo alto que o sentimento da personalidade desaparece
de alguma forma, perante a imensidade. Ao destruir essa importancia, ou pelo
menos ao fazer ver a personalidade naquilo que de fato ela é, éle combate
necessariamente o egoismo.”

Oamor do préximo ndo pode existir sem o amor de Deus, e vice-versa,
porque o apégo ao mundo, aos bens materiais, aos val6res transitorios da
terra, aguca o egoismo. A “importancia da personalidade”, por sua vez, é
incentivada pela ordem social utilitaria, baseada no jogo de interésses ime-
diatistas. A compreensdao espirita do mundo e do destino do homem modificara
a ordem social. A certeza da sobrevivéncia e o conhecimento da lei de
evolucdo arrancardo o homem das garras do imediatismo: éle pensara no
futuro. Assim fazendo, vera as coisas de mais alto e aprendera que o valor su-
premo e o supremo bem estéo nas leis de Deus, que sao a justica, 0 amor e a
caridade. Compreender isso € amar a Deus, amar a Deus é praticar as suas
leis. Sem o amor de Deus, o homem alimenta o amor de si mesmo, 0 egoismo,
que o liga estreitamente ao mundo e aos seus bens transitorios e falsos.

A referéncia as instituicdes egocéntricas, a legislacdo humana, contraria as
leis de Deus, a organizacdo social e injusta e a educacdo deformante,
mostram-nos o0 que acima acentuamos, ou seja, que a caridade nao se limita a
assisténcia. De que vale amparar apenas 0s pobres, 0s necessitados, e entre-
gar a loucura e a embriaguez do dinheiro e do poder os ricos do mundo?
Espiritualmente os dois sdo necessitados, pois o rico voltara na pobreza, a fim
de corrigir-se pela reencarnacdo. Cumpre, por isso mesmo, lutar pela transfor-
macao social, pela modificacdo da ordem egoista que incentiva e perpetua o
egoismo, no circulo das reencarnacdes dolorosas.

Qual, porém, a maneira de lutarmos por essa transformacao? O item 914 o
aponta: a educacdo. E Kardec, no comentario final sébre o item 917, o
reafirma: “A cura podera ser prolongada, porque as causas sao numerosas,
mas nao € impossivel. A educacéo, se fér bem compreendida, sera a chave do
progresso moral. Quando se conhecer a arte de manejar os caracteres, como
se conhece a de manejar as inteligéncias, poder-se-do endireitd-los, da mesma
maneira como se endireitam as plantas novas.” As respostas dadas a Kardec
eram de Fénelon, um educador. O préprio Kardec, pedagogo, estava a altura
de compreender, e prontamente endossou a opinido do Espirito.

As pessoas pouco afeitas ao estudo dos problemas politicos e sociais
estranhardo o caminho indicado. Nao obstante, se foi Platdo o primeiro a tentar
a reforma do mundo pela educacgédo, com a sua “Republica”, foi Rousseau o
primeiro a obter resultados positivos nesse sentido. Ambos eram utdpicos, mas
exerceram poderosa influéncia no mundo. E depois déles, compreendeu-se,
principalmente a partir da Revolugdo Francesa, que nenhuma transformagéo
podia efetuar-se e manter-se, sem apoiar-se na educacdo. As préprias formas
de transformacéo violenta, como a Revolucdo Comunista e as Revolugdes
Nazista e Fascista, na Alemanha e na lItalia, apoiaram-se imediatamente na
educacdo. Porque a educacdo € a orientacdo das novas geracdes, e a
transmissdo as mesmas de todo o acervo cultural da civilizagcéo: é a criagdo do
futuro, a sua elaboracéao.

Educar, entretanto, ndo é apenas lecionar, ensinar nas escolas. A
educacao abrange todos os setores das atividades humanas e tddas as idades
e condicdes do homem. Dai a conclusdo de Kardec, no mesmo comentario
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citado: “O egoismo é a fonte de todos os vicios, como a caridade é a fonte de
tbdas as virtudes. Destruir um e desenvolver a outra, deve ser o alvo de todos
os esforcos do homem, se éle deseja assegurar a sua felicidade neste mundo,
tanto quanto no futuro.” A educacgao espirita deve ser feita em todos os
sentidos, através da palavra e do exemplo, numa luta incessante contra o
egoismo e em favor da caridade.

Nos capitulos sébre a lei de igualdade e a lei de justica, amor e caridade,
Kardec e os Espiritos apontam os rumos dessa batalha pela transformacao do
mundo. O proprio Espiritismo é um gigantesco esfér¢co de educacdo do mundo,
para que a humanidade regenerada de amanha possa substituir o quanto antes
a humanidade expiatoria de hoje. Mas € necessario que 0s espiritas se
eduguem no conhecimento e na pratica da doutrina, para que possam educar o
mundo nos principios de renovagéo, que receberam do Consolador.

4. IMPERIO DA JUSTICA — A ordem moral serd o império da justica. O
mundo de regeneracdo nao podera efetivar-se, portanto, enquanto nao
criarmos na Terra uma estrutura social baseada na justica. Ja vimos que a
tarefa € nossa, pois o0 mundo nos foi dado como campo de experiéncia.
Submetidos a expiacbes e provas aprendemos que o0 egoismo € nefasto e que
devemos lutar pelo altruismo, a comecar de nés mesmos. Mas como fazé-lo?
Qual o critério a seguir, para que a educacgéo espirita do mundo se converta em
realidade, produzindo os frutos necessarios?

Kardec nos explica, ao comentar o item 876: “O critério da verdadeira
justica € de fato o de se querer para 0s outros aquilo que se quereria para Si
mesmo, e ndo de querer para si 0 que se desejaria para 0S outros, pois iSso
ndo é a mesma coisa. Como ndo é natural que se queira o proprio mal, se
tomarmos o desejo pessoal como norma de partida, podemos estar certos de
jamais desejar para 0 proximo sendo o bem. Desde todos os tempos, e em
tédas as crencas, o homem procurou sempre fazer prevalecer o seu direito
pessoal. O sublime da religido crista foi tomar o direito pessoal por base do
direito do préoximo.”

O critério apontado, como vemos, é o da caridade, O império da justica
comecara pelo reconhecimento reciproco dos direitos do proximo. A lei de
igualdade regerd ésse processo. Kardec declara ao comentar o item 803:
“Todos os homens sdo submetidos as mesmas leis naturais; todos nascem
com a mesma fragilidade, estdo sujeitos as mesmas dores, e 0 corpo do rico se
destréi como o do pobre. Deus ndo concedeu, portanto, a nenhum homem,
superioridade natural, nem pelo nascimento, nem pela morte. Todos sao iguais
diante déle.”

Liberdade, igualdade e fraternidade, s&o os rumos da civilizacdo. Em
“Obras Péstumas” aparece um trabalho de Kardec sdbre ésses trés principios,
tantas vézes deturpados, mas que deverdo predominar no mundo de justica.
Escreveu o codificador: “Estas trés palavras constituem, por si s6s, 0 programa
de téda uma ordem social que realizaria 0 mais absoluto progresso da
humanidade, se os principios que elas exprimem pudessem receber integral
aplicagdo.” A seguir, Kardec coloca a fraternidade como principio basico,
apontando a igualdade e a fraternidade como seus corolarios.

A igualdade absoluta ndo é possivel, dizem os contraditores dos ideais
igualitarios, alguns mesmo alegando que a desigualdade € lei da natureza.
Citam, em favor dessa tese, o fendbmeno da individualizacdo, bem como a
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diversidade de aptiddes. Lembram que os proprios minerais, vegetais e animais
se diversificam ao infinito. Mas esquecem-se de que a lei natural ndo € a
desigualdade, mas a igualdade na diversidade. Vimos como Kardec define a
igualdade dos homens perante Deus. Vejamos também a sua explicacado das
desigualdades no plano social, que € precisamente o plano material da
fragmentacao e da especificacéo.

Escreveu Kardec, no comentario ao item 805: “Assim, a diversidade das
aptiddes do homem néo se relaciona com a nhatureza intima de sua criacao,
mas com o grau de aperfeicoamento a que éle tenha chegado, como Espirito.
Deus ndo criou, portanto, a desigualdade das faculdades, mas permitiu que os
diferentes graus de desenvolvimento se mantivessem em contato, a fim de que
0s mais adiantados pudessem ajudar os mais atrasados a progredir, e também
a fim de que os homens, necessitando uns dos outros, compreendam a lei da
caridade, que os deve unir!”

Nada existe como absoluto em nosso mundo, que € naturalmente relativo.
A fraternidade, a igualdade e a liberdade sdo conceitos relativos, que tendem,
porém, para a efetivacdo absoluta, através da evolucdo. No mundo de rege-
neracao €sses conceitos encontrardo maiores possibilidades de se efetivarem,
porque a evolucdo moral tera levado os homens a se aproximarem dos
arquétipos ideais. O Espiritismo nos convida a superacdo do relativismo
material, para a compreensdo dos planos superiores a que nos destinamos,
como individuos e como coletividade. Nossa marcha evolutiva esta
precisamente tragada entre o relativo e o absoluto.

O império da justica, no mundo de regeneracdo, marcara o inicio da
libertacdo dos Espiritos que permanecerem na Terra. Mas ésse mesmo fato
representard a continuidade da escraviddo, para os que forem obrigados a
retirar-se para mundos inferiores. A desigualdade se manifesta na separacéo
das duas coletividades espirituais, mas apenas como uma condi¢cao temporaria
da evolucédo, determinada pelas préprias exigéncias da igualdade fundamental
das criaturas. Essa igualdade fundamental, que se define como de origem,
natureza e esséncia, — origem, pela criacdo divina, comum a todos o0s
espiritos; natureza, pela mesma qualidade, que é a individualizacdo do
principio inteligente; e esséncia, pela mesma constituicdo espiritual e
potencialidade consciencial, —desenvolve-se através da existéncia, nas fases
sucessivas da evolucao, que constituem as formas temporarias de desigual-
dade, para voltar a igualdade no plano superior da perfeicdo. Trata-se de um
processo dialético de desenvolvimento do ser. Podemos figura-lo assim: os
espiritos partem da igualdade originaria, passam pelas desigualdades
existenciais, e atingem finalmente a igualdade essencial.

A justica de Deus € absoluta, e por isso mesmo escapa as nossas mentes
relativas. Mas na proporgdo em que formos evoluindo, alargaremos as nossas
perspectivas mentais, para atingir a compreensao das coisas que hoje nos
escapam.

O Espiritismo é doutrina do futuro, que age no presente como impulso,
levando-nos em direcdo aos planos superiores. E natural que muitos adeptos
nao o compreendam imediatamente, na inteireza de seus principios e de seus
objetivos. Mas € dever de todos procurar compreendé-lo, pelo estudo atento e
humilde, pois sem a humildade necessaria, arriscamo-nos a incompreensao
orgulhosa e arrogante.

A maneira do Reino do Céu, pregado pelo Cristo, e das leis do Reino, que
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ele ensinou aos seus discipulos, o Espiritismo prepara o império da justica na
Terra. Nao pode fazé-lo sendo pela pratica imediata da justica através dos prin-
cipios que nos oferece, convidando-nos a aplicagdo pessoal dos mesmos em
nossas vidas individuais, e sua natural extenséo, pelo ensino e o exemplo, ao
meio em que vivemos. A transformacao espirita do mundo comecga no coracdo
de cada criatura que a deseja. Por isso ensinava o Cristo que o Reino de Deus
esta dentro de nds, e que ndo comeca por sinais exteriores.



131

16
BIBLIOGRAFIA

KARDEC, Allan — “Le Livre des Esprits”, Editions Du Grilfon d’Or, Paris, 1947.

(Ver as traducdes brasileiras: edicbes Pensamento,

FEB e LAKE.)

“Le Livre des Médiuns”, idem, e traducdes brasileiras.

“L’Evangile selon le Spiritisme”, edition de L’'Union Spirite Belge, 1948, Liege.

(Ver traducdes brasileiras.)

“‘La Genése, les Miracles et les Prédictions, selon de Spiritisme”, Griffon d’Or,

1947.

“Le Ciel et I'Enier ou la Justice Divine selon de Spiritisme”, edition de J'Union

Spirite Belge, 1947, Liege.

“Leuvres Posthumes”, idem, e tradugdes brasileiras de Guillon Ribeiro, FEB,

1942.

“‘Revista Espirita”, ano 1, vol. 4, abril de 1858, trad. bras. de Julio Abreu Filho,
edicao LAICE.

DENIS, Léon — “Aprés la Mort”, Librairie des Sciences Psychiques, Paris,
1938.

“Cbristianisme et Spiritisme”, idem.
“Le Genie Celtique et le Monde Invisible”, idem.

MOREIL, André — “La Vie et 1’0Oeuvre d’Allan Kardec”, Sperar, Paris, 1961.

DOYLE, Conan — “Histéria do Espiritismo”, trad. Julio Abreu Filho, Editora O
Pensamento, S. Paulo, 1960.

MURPHY, John — “Origines et Histoire des Religions”, Payot, Paris, 1951.

ROUGEMONT, Denis de — “L’Aventure Occidentale de 1’Homme”, Albin
Michel, Paris, 1957.

BOZZANO, Ernesto — “Popoli Primitivi e Manifestazioni Supernormali”, Edizioni
Eupora, Verona, 1946.

BREHIER, Emile — “Histoire de la Philosophie”, Press Universitaire de France,
Paris, 1951.

FEBVRE, Lucien — “Le Probléme de I'lncroyance au 16° Siécle”, Albiin Michel,
Paris, 1947.

LAHY-HOLLEBECQUE, M. — “L’Evolution Humaine des origines a nos jours”,
Quillet, Paris, 1951.

GORCE, Maxime (e outros) — “Histoire Générale des Reilgions”, Quiuet, Paris,
1958.

GILSON, Etienne — “La Philosophie au Moyen Age”, Payot, Paris, 1952.

HUBERT, René — “Traité de Pedagogie Générale”, Presses Universitaires,
Paris, 1959.

DILTHEY, WILHELM — “Hombre y Mundo en los siglos 16° y 17°”, Fondo de
Cultura Econ., México, 1947.

Fim



